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सुद्रक:-- 
 सुमतिग्रसाद जैन 


दो शब्द 


-क्र€< 


शैशव काल से ही 'सम्यग्दशन' शब्द मेरे कानों में गूजा 

ओर तभी से, किसी न किसी रूप में, मेरे मन-सस्तिष्क पर इस 
संस्कार की तह पर तह जमायी गई कि संसार में सबसे मूल्यवान 
जीवन-निधि, धर्म का अंतः प्राण या मोक्ष की कुंजी यही सम्यग्द्शन 
है । ओर फिर जैसे ही कुछ पढ़ने-लिखने लगा; तो सम्यग्द्शन क्या 
है, इस सम्बन्ध में अनेक सूत्र व इलोक मुझे घुटाए गए, अनेक 
शब्दावलियां रटाई गईं। मेरे मस्तिष्क में बार-बार यह परिभाषा 
ठूसी गई कि सम्यग्दर्शन से अमिगप्रेत है तत्वों में श्रद्धान! | तत्व भी 
मुझे गिनाए गए | इतना ही नहीं, फिर तो इन तत्वों को व उनके 
भेदों-प्रभेदों को लेकर काफो सुनना ओर पढ़ना पड़ा । आख़िर, इस 
रटी हुई विद्या में परीक्षाएँ दीं ओर उत्तीणें भी हुआ | पर यह सब 
कुछ होंते हुए भी अंतःकरण में, मस्तिष्क-जगत में, उजाज्ला न हो 
सका, वहाँ घटाटोप अंधेरा ही छाए रहा, क्योंकि जन्मगत या परि- 
स्थितियों द्वारा आरोपित श्रद्धा नहीं, बुछ्धि-विवेक द्वारा स्व-निर्णीति 
स्व-पअहीत विचार ही अंतःप्रकाश का खोत बन सकता है। तभी तो 


इतना पढ़ा-लिखा, पर खाक समझ में न आया कि सम्यग्द्शन यथार्थ 
में है क्‍या ओर क्‍यों इसकी इतनी महिसा थाई गई हे। बल्कि, 
जिवना ही अधिक पढ़ा, उतनी ही उत्लकन वढ़ी, ओर तब कुछ 
विचार करने की बिवशता ने कंचोटा । थतः कुछ सोचा-समझा, कुछ 
शुरुजनों से चर्चा व वार्ताल्ञाप क्रिया, कुछ मित्रों व स्ाथियों से बाद- 
विवाद चल्ना, ओर तब, वर्षा के विचार-संघपे के पहचात्‌, झुझे यह्‌ 
जँचा कि अविवेक ने सम्यग्द्शेंन को लेकंर अर्थ का अनर्थ किया है, 
अंध-श्रद्धालुता ने उसे तोड़ा-मरोड़ा ओर ग़लत रूप में प्रस्तुत किया 
है। तव यह कटु सत्य छिपा न रहा कि जिस सम्यकंत्व नया 
सत्य को पग-पशण पर श्रद्धांजलि दी गई है उसे केसे हूढा जाय, 
उसे किस प्रकार ग्रहण किया जाय, यह - मूल अंरन ही उपेक्षा या - 
अवहेल्लनना का विषय बना हुआ है। इससे चुभन हुई', वेदना उठी, 
बेदना ने सोई हुई प्रेरणा को जगाया ओर तब में कुछ प्रयास कर 
कर पाया कि -सम्यग्द्शेत को इस मेले से- निकाल कर, उसके 
वास्तविक स्वरूप का दशेच करूँ। बस, इसी प्रयास का परिणाम यह 
पुस्तिका है जो पाठकों के समक्ष प्रस्तुत है । 


““दिवाक्षर 
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श्रीयुत विश्वस्भरदास जी गार्गीय का जन्म-स्थान छावनी 
अम्बाला है । वहाँ का जो बड़ा जैन मन्दिर है. वह आपके पिता जी 
का बनाया हुआ है, प्रारम्भ में यह उत्तका निजी मन्दिर था | इस मन्दिर 
की शान का भारत में दूसरा मन्दिर नहीं है, बीच में समवशरण की 
रचना, सबसे ऊँचा शिखर और बड़ा भारी व्याख्यान-भवन तथा एक 
ओर स्ी-समा-सवन, स्वाध्याय-शाला; चारों दिशाओं में चार चेत्या 
ल्य बड़े-बड़े शोमनीक हैं। यह दुमंज़िला है, नीचे की दुकानों का 
किराया मन्दिर के खच से भी अधिक आता है। 


आपके पिता लाला मुसद्दीलाल जी बड़े धर्मेज्ञ, विद्वान, न्‍्याय- 
परायण, सभा-चतुर, ओजरवबी वक्ता, परोपकारी, लब्ध पग्रतिप्ठित, 
स्वाभिसानी एवम्‌ प्रभावशाली रईस थे । किसी का कोई काम हो; 
बिना आपकी राय लिये नहीं होता था, वड़ी भारी धाक जमी हुई 
थी । हरचन्द्राय मुसद्दीलाल के नास से आपका फ़र्म विख्यात था । 
पिता के अनुकूल ही हमारे चरित्र-तायक सें सब शुण मोजूद थे । 
शैशव अवस्था अमीरी लाड-प्यार में गुज्लरी, किन्तु होश सँभालते ही 


गरीबी का सामना करना पड़ा । इससे आप संसार के उतार-चढ़ाब 
की लीला से परे थे। बहुत सादगी-पसन्द, ग़रीब-परवर, देश-भक्त, 
परोपकारी, न्‍्याय-तीति-निपुण, गम्भीर; सहिप्णु, परम संतोषी, 
विचारशील, स्पष्ट व्याख्याता, स्वाभिमानी, धीर, वीर, ओजस्ती 
वक्ता, प्रतिभा-शाली लेखक ओर व्यवद्यर-कुशल सार्वजनिक कार्यो' 
के अनुभवी थे । 


आपसे बाल्यकाल से व्यापार-बाणिब्य किया हे, इसलिये 
व्यापार नीति को खूब अच्छी तरह समझते थे | आपने वाल्यकाल में 
स्कूली शिक्षा तो इतनी प्राप्त नहीं की जितनी कि युवा अवस्था प्राप्त 
होने पर अपने आप अपनी योग्यता बढ़ाई थी। लेख लिखने का शोक 
होने पर अख़बारी लेखों की नक्तल कर करके आप एक अच्छे 
मोलिक लेखक बन गये, इससेसआपने वड़ी प्रसिद्धि प्राप्त की 
सन्‌ १६०४ से १६१४ तक आपने सव असखिद्ध-असिद्ध पत्रों में लेख 
लिखे। सन्‌ १६१६ में 'मुनिः सासिक पत्र व सन्‌ १६१६ में जाति 
प्रबोधक! का बड़ी योग्यता से सम्पादल किया | इस दोनों पत्रों की 
अन्य पत्रों में बड़ी अच्छी ससालोचना निऋली | इसके बाद प्रेस के 
काम में व्यस्त रहने से लिखने पढ़ने का शोक सनन्‍्द पंड़ गया । 


सन्‌ १६०८ में आप पर बड़ा वेराग्य सवार था। समाज-सेवा 

की उत्कट सावना थी। एकाएक इसी वर्ष झाँसी में आपकी सोदागरी 

ढुकान में आग लग गईं, एक सुई तक न बची, पाँच हज़ार का नुक- 

सान हो गया, जो पूंजी थी सव स्वाहा हो गई । किन्तु इस धक्के से 

वेराग्य धारण करना डचित ल समझ दो वर्ष तक और कुटुम्ब में 
जा 


रहे । सन्‌ १६१० में आपने समाज-सेवा के लिये घर छोड़ दिया 
ओर जेन शिक्षा प्रचारक समिति सें जयपुर पहुंच गये, वहाँ समाज- 
सेवा के लिये अपने की अपंण कर दिया। एक वर्ष तक इस संस्था 
में बोर्डिज़् के आनरेरी सुपरिन्टेन्डेन्ट व समिति आफ़िस के 
सुपरिन्टेन्डेन्ट रहे । आप इतने परिश्रमी थे कि रात के दो-दो बजे 
तक आफ़िस का काम किया करते थे। आप अपनी घुन के बड़े घनी 
भरे, जिस काम में लग जाते थे उसे जी-जान लगा कर करते थे। 
यहाँ महात्मा भगवानदीन, ला० गेंदनलाल, कुबरसेन शर्मा जेसे 
आनरेरी सम्राज-सेवियों का ससागम हो गया, यह आपके अननन्‍्य 
मित्र व सहयोगी रहे थे । बोर्डिड्ज में जिस समय आप गये थे केबल 
१२ विद्यार्थी थे किन्तु बोडिंड़ छोड़ते समय ६० थे । बोर्डिज्ग का इतना 
अच्छा प्रवन्ध था कि विद्यार्थी व कार्यन्‍कर्ततागण बोर्डिद्ग के भोजन 
को घर से अधिक अच्छा सममते थे | ऐसी उत्तम व्यवस्था करके 
संस्था को छोड़ जाना सेठी जी को बहुत अखरा था। यहाँ से चलकर 
खन्‌ १६११ सें आप मोरेना पं० गोपालदास जी बरेया के पास पहुंचे | 
उस समय पं० गोपालदास जी का नाम बड़ा प्रख्यात था। वे उदार 
ओर बड़े प्रोह्य विद्वात थे, समाज में उनका खूब नाम था। जिस 
ससय आप मोरेना गये वहां कुल ६ विद्यार्थी स्वयं छात्र-बृत्तियां प्राप्त 
करके एक अलग मकान सें अपने प्रवन्ध से रहते थे। पंडित जी 
स्वयं व्यापार-वाणिज्य करते थे ओर उससे दो घन्दे का समय 
निकाल कर पढ़ा दिया करते थे । गार्गीय जी भी वहाँ अपने खर्चे से 
रहकर पढ़ने लगे। उस समय पंडित जी संस्था के लिये दान मांगने में 
लघुता ओर तुच्छता के सावों का अनुभव किया करते थे | पंडित जी 


[ ३ 
८ 


की प्रसिद्धि के साथ-साथ वहां विद्यार्थियों को संख्या-बृद्धि भी होती 
जा रही थी, इससे गार्गीयजी ने पंडित जी को बहुत सममा-चबुम्का 
कर जैन सिद्धान्त पाठशाला स्थापित करने के लिये प्रेरित किया | तब 
पंडित जी ने यह कह कर संस्था स्थापित करने की स्वीकारंता दी थी 
कि में किसी से अपील नहीं करू गा तुम स्वयं इस कारये को करना 
स्वीकार करो तो, संस्था स्थापित कर सकता हूं । इसके बाद पंडित जी 
की संरज्ञकता और गार्गीय जी के भन्त्रित्व में संस्था कायम हो गई 
ओर उसका परिण्याम यह हुआ कि पंडित जी की दान मांगने की 
हिचक छूट गई ओर संस्था बजाय पाठशाला के विद्यालय के रूप में 
परिणत हो गई । उसका खुद का बड़ा विशाल विद्यास्सवन वन 
गया । गार्गीय जी ने इस संस्था को उन्नत बनाने सें बहुत जी-तोड़ 
परिश्रम किया। आपकी लेखनी में बड़ा ओज था, उससे प्रभावित 
होकर बहुत भारी सहायता आने लगी ओर मोरेना की संस्था उस 
समय की सव संस्थाओं में प्रमुख गिनी जाने लगी | यदि सच पूछा 
जाय तो यह सब गार्गीय जी के सतत्‌ उद्योग का फल था। आपने 
३ वर्ष तक आनरेरी भन्‍्त्री रहकर संस्था को जो विशाल रूप दिया 
था, उसके बाद कोई भी उस समय जेसी स्थिति पर आज तक 
इस बिद्यालय को कोई नहीं ला सका | आपने ऋषभस व्रह्मचर्याश्रम 
हस्तिनापुर के दौरे में ओर पं० गोपालदास जी के साथ प्रचारा्े 
श्रसण करके अपने ओजस्वी भाषण दिये, इससे उन दिनों आपकी 
बड़ी ख्याति थी। 


इस तरह सन्‌ १६१० से १६१४ तक ४ साल का प्रवास गृह- 
त्यागी की सांति बीता; किन्तु संस्थांओों के काम के कारण आपको 


४ । 


संस्थाओं में भी सुख शान्वि न मिली ओर न अध्ययन का यथेष्ट 
अवसर मिला, इससे आपका संस्थाओं के काम से भी दिल भर 
गया और यह धारणा प्रबल्न होती गई कि इससे तो घर पर रहना 
ही अच्छा था। जो आदमी न्याय ओर सन्तोप के साथ व्यवसाय 
कर सकता है, उसे कलह-पूर्ण वातावरण में रहने की क्‍या 
आवश्यकता ? आप पंडितों की मंडली के मध्य में एक अकेले ही 
सुधारबादी थे, जेसे ३२ दांतों के बीच में जीस । इससे हमेशा 
आपके साथ खटपट रहती थी। पंडित जी आपका बड़ा भारी मान 
करते थे, यहां तक कि आप एक ग्रकार से पूर्णो रूपेण पंडित जी के 
(४२०७७) प्राईवेट सेक्रेटरी थे ओर यह संस्क्ृतज्ष पुराने विद्यार्थियों 
(आजकल के पंडितों) को सह्य न था | एक बार पंडित जी से रिपोरे- 
प्रकाशन की विधि पर थोड़ा मतभेद हो गया, आपने फोरन त्याग- 
पत्र दे दिया ओर भाँसी वापिस आ गये, इसका पंडित जी को महान्‌ 
दुःख हुआ | भांसी में आपको उन दिनों खूब राजनेतिक काम करना 
पड़ा, दो वार जेल भी गये। सन्‌ १६२० सें आपने एक प्रेस 
“बलवन्त प्रेस” के नाम से मांसी शहर में खोला। सन्‌ १६२८ में 
एक प्रेस ओर “आटे भेस” के नाम से सदर बाज़ार मांसी में खोला - 
ओर साथ में एक आदशे स्टेशनरी की दुकान खोली | सन्‌ १६२६ क्रे 
अन्तिम दिन आटे प्रेस में आग लग गई ओर १२ हज़ार का नुक्- 
सान हो गया । ओर आपका काम बहुत ऊँचे दर्जे पर चल रहा है । 
स्टेशनरी की ऐसी आदशे दुकान अन्यत्र यतकिंचित ही है, उसे तो 
स्ठेशचरी का प्रदर्शन-गुद्द ही कहना चाहिये। आप तीन भाइयों में 
सबसे छोटे थे, आपके मँमले अ्राता लाला ज्योतिप्रसाद जी कोटुम्बिक 
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दुकान डै। सुख से पूर्ण सुखी थे, उनकी लोहे के सामान की एक ऊँचे 
पैमाने की इस तरह गार्गीय जी भवीजे-भतीजियों, पोते-पोतियों, 
परध्योते-ध्योतियों आदि से एक बृहत्‌ क़म्ब के अधिपति थे । इस 
समय भतीजे ही प्रेस का सब काम सम्हाले हुये हे । 


गार्गीय जी ने श्री सोनागिर जी सिद्धन्कषेत्र के उद्धार सें बड़ा 
भारी उद्योग किया है। इस क्षेत्र का जो उद्धार हुआ हे इसके सूत्रधार 
आप ही थे । सन्‌ १६१७ से इस चेत्र की कमेटी कायम हुई थी, उस 
वक्त से अब तक आप किसी न किसी रूप में उसका काम करते चले 
आते थे । इस कमेटी के काम में आपको बड़े कष्ट ओर बिपत्तियों 
का सामना करना पड़ा था। जव-जब इसके प्राणों पर आई हे, 
आपने मन्त्री बत कर उसकी रक्षा की थी। श्री देवगढ़ क्षेत्र को 
प्रसिद्धि में लाने ओर उसकी रक्षा के प्रथम संयोजक आप ही थे। 
सन्‌ १६१६ में अम्बाले में जो बृहत्‌ वेदी-प्रतिष्ठा हुई थी, उसके आप 
सन्‍्त्री थे। आपको कितने ही अधिवेशनों का संयोजक होना पड़ा था, 
इस विषय का आपको अच्छा अनुभव था। आप अथक परिश्रम 
करने वाले सावेजनिक काय-कर्त्ता एवम कमेस्योगी थे। 


चिस्त्लीलाल बड़जात्या. 
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सम्यग्दर्शन : एक दृष्टि 


सभी ने सत्य की महिमा का बखान किया है। सत्य शिवं 
सुन्दरम!, यह महामंन्त्र ऐसा ही एक महिमा-गान है। यह ऐसी 
गागर है. जिसमें सागर भरा है। सत्य कल्याणकारी है, यह शाश्वत 
सत्य यहां सहज ही हमारे सामने आता है ओर साथ ही इस सत्य 
की मांकी भी हमें मिलती है कि असत्य अकल्याणकारी ही हे। 
'सत्यमेब जयते नानृतम? मन्त्र भी ग्रकारान्तर से इसी भाव को व्यक्त 
करता है। सुख, दुख-निवृत्ति, मुक्ति, मोक्ष, निजात, निर्वाण, 
साल्वेशन (58४०॥00), या आत्म-कल्याण ही प्राणी मात्र का 
ध्येय है, ओर ध्येय-प्राप्ति ही विजय है, इस तरह सत्य कल्याण- 
कारी है, सत्य विजय है या सत्य की विजय होती है । फिर, यह 
भाव भी यहाँ प्रतिभासित होता कि सत्य कल्याणकारी 
ही नहीं, सुन्दर भी है। सत्य को असुन्दर, भयावह या कटु 
कहने में कोई सार नहीं हेै। यह हमारा दृष्टि-दोंप है कि 
कुरूप असत्य हमें सुन्दर दिखे ओर हम उससे चिपके रहें, 
पर चिर-सुन्दर सत्य को कुरूप समझ कर उससे दूर भागे | जब हम 
सत्य को भयावह कहते हैं. तो वास्तव में . अपनी ही भीरूता या 
कायरता को स्वीकार, करते हैं। सच यह है कि सत्य अपनी हर 
स्थिति में. कल्याणकारी होने के साथ सुन्दर भी है । 





सम्यक्त्व, सच्चाई, हकीकत, रास्ती, ट्॒.थ (व) आदि 
अनेक शब्द सत्य! के समानाथंक दें | अपनी-अपनी भापा या रूचि 
अनुसार कोई किसी शब्द को भी अपनाए. परन्तु उसी पर ही 
अपना एकाधिकार जमा कर या उसे ही अपनी वषोती मानकर उसे 
अपने लिए 'पेटेन्ट” न कर ले, तो कोई हजे नहीं हे । पर मनुप्य 
सब्व क्रिसी एक्र शब्द ब्क्ो आआपनाकर उसक्रा ह। एकान्तपए्ण आम्रह 
करने की भूल करता रहा है। यह भूल सत्य की आराघना के माग में 
एक बाधा है. जो दर होनी चाहिए । पर इससे भी बड़ी भूल जो मनुप्य 
करता रहा है यह है कि उसने सत्य का लेविल”ः लगाकर असत्य 
की पूजा की है। सत्य की दुह्ााई दे-दे कर अमत्य को ग्रश्नय देने की इस 
प्रवंचना से बड़ा-ही अहित व विनाश हुआ है । यह भ्रम कि कल्याण 
सत्य से बिलग होकर भी टिक्र सकता हे, व्यक्त या अव्यक्त रूप से यहाँ 
पदारूढ़ है। सत्य के सच्चे स्वरूप को, अथवा उसकी कल्याणकारिता 
व सन्दरता के. ममे को न समभने से, ओर फिर अज्ञान, अहंकार 
प्रमाद आदि अपने अनेक अवगुणों से या अपनी भीतरी कमज़ोरियों 
से सत्य-साधना के मागे में थक.कर, हताश होकर या बहक कर 
थ-अ्रष्ट हो जाने से ही उसे यह भ्रम हुआ है या हो सका है | इस 
भ्रम-जाल में फंसकर व्यक्ति निर्चय ओर व्यवहार के अन्तर को नहीं 
समम पाता है ओर इसीलिए वह ऐसे नियम व विधान बनाता 
रहा है जो कुछ समय तक उसका कल्याण कर पाते हैँ पर फिर वे 
पूवे-संचित कल्याण को धीरे-धीरे मिटा कर सामूहिक रूप से 
अकल्याणकारी होकर ही रह जाते हैं। इस वस्तुस्थिति की परि- 
स्थितियाँ या वाह्मरूप अनेक हैं, जेसा कि सहज स्पष्ट है। अपरिवर्त 
उन सब का सूल है। इसके पीछे निइ्चय ओर व्यवहार का गोल- 
माल है ओर इस गोलमाल को शक्ति, प्रेरणा या संभवतः जन्म ही 
मिलता है इस भ्रमराज से कि असत्य से भी कल्याण हो सकता है | 
कल्याणु-साधन के स्थायित्व के लिए यह अनिवाये है कि मनष्य के 
बनाए हुए नियम ओर विधान ऐसे ' सुदृढ़ य वास्तविक आधारों पर 
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अवलम्बित हों कि उनमें सहज स्वामाविक ढंग से द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भाव के अनुसार, अथवा नव-नव परिस्थितियों व आवश्यकताओं के 
अनुरूप समुचित परिवर्तेत नियम रूप से होता रहे ओर कल्याण- 
कारिता की मूल ग्रव्ृत्ति की ओर से किसी मी पःर॒स्थिति में वह विभुख 
न हो सके, ओर यह तमी संभव है, जब कि कल्याण सत्य पर ही 
अवलम्बित हो । मिरचय-रूप कल्याणकारी सत्य की जच्च प्रतिष्ठा 
ओर मनुष्य का वास्तविक कल्याण तभी सुनिद्िचत तथा अबाधित है 
जबकि व्यवहार-रूप सत्य सदेव निरचयोन्‍्मुखी रहे ओर इसके लिए 
यह समयानुसार बदलता रहे । चाह्य सत्य के परिवतेन का नियम 
अतरंग सत्य के अपरिवर्तेन अथवा चिरन्तर सत्य की स्थिरता, 
पवित्रता व सच्ची प्रतिष्ठा या .गोरब-गरिसा के लिए अनियाये है | 
इस सत्य को समझने ओर तदलुकूल आचरण करने में ही जीवन 
का विकास है. आत्मा की उन्नति है । 


प्रश्न-- मलुध्य की वृत्ति-प्रवृत्ति, विचार-आचार तथा नियम- 
विधान, किसी सिद्धान्त या मान्यता प्र टिके होते हैं, अतः उनको 
परिवर्तित करने के लिए क्‍या उस सिद्धान्त या मन्तव्य सें परिवतेन 
करना आवश्यक है १ क्या इतना ही यथेष्ट नही है. कि उन नियमों 
ओर विधानों के काये ओर भावना का पारस्परिक विरोध दिखला 
कर उसकी मान्यता के आधार पर नए नियम व विधान बना लिए 
. जाय॑। 
उत्तर--सदू-उद्द इय व सदू-सावना होते हुए भी नियम या 
- विधान हानि-प्रद हैं (ओर हर हालत में उन्हें बदलना अच्छा ही 
हे, लेकित इतना ही यथेष्ट नहीं है । | आज वे अनुपयोगी सिद्ध न हों 
तथा कल भी हानिकारक न बन सके, इमके लिए जरूरी है किवे 
नियम या विधान जिन सिद्धान्तों एवं मन्तव्यों पर स्थित हैं, उनमें 
से असत्य को निकाला जाय ओर यदि आवश्यक हो जो उन्‍हें बदल 


| हे 


सिद्धांतों को दी जाय । ये 


खडे हों जो सत्य हों, अथवा 


हय ] 


/न मै 


ही दिया जाय या डनकी जगह देख 
सियम व विधान उन्हीं मान्यताओं प च 
अंतरंग या. आधारभूत सत्य वास्तव भ॑ सत्य हों, विशुद्ध सत्य हा, 
असत्य से मिश्रित या विक्ृत न हो, यह सबसे प्रधान आवश्यकता 
है। इसके लिए कोरे बाहरी लियमों ओर विधानों को ही नहीं, 
आवश्यक हो तो सिद्धान्तों ओर सन्तव्यों को मी, बदलना श्रेयस्कर 
बल्कि अनिवाये है। खूत का विकार बाहर मरहम लगाकर 4 नहीं 
हो सकता, उसके लिए तो आसब पीकर रक्त-शुद्धि करना ही 
आवश्यक है| यदि मूल में दी भूल हो तो डसे सुधारे बिना बाहरी 
: बातों में कितना ही उलटफर किया जाय, वह व्यथव है, और यदि 
व्यर्थ नहीं है तो अपर्याप्र तो हे ही | 


हैः ॥ 


प्रश्न-- कोई सिद्धान्त भले ही सत्य न हो लेकिन उससे 


मनुष्य को अच्छाई व नेकी का सबक्त या कतेव्य-पालन की प्रेरणा 
हो व तो ८ श्< 
मिले तो उसमें अनोचित्य या असत्य क्या हैं ९ 


उत्तर--अंसत्य विचारों या सिद्धान्तों को सदुगु्ों व सद- 
वृत्तियों का प्रेरक वना , देने से पहली हानि यह है कि जो असत्य 
स्वभावतः ही भस्डाफोड़ या सर्वेनाश के ख़तरे में रहता है, उसके 
साथ उन सद्गुणों का भविष्य भी खतरे में पड़ जाता है| उदा- 
हरणाथ, क़यामत के दिन खुदा पापियों को सज्ञा देगा, ओर पुर्या- 
त्माओं को पुरस्कृत करेगा, इस मान्यता को लेकर यदि कोई 
ईमानदारी, सच्चाई,  वफ़ादारी व नेकी को ग्रहण करे ओर यंदि 
कमी खुदा की क़यासत तेथा उसकी न्यायप्रंणाली की सान्यता पर से 
: विश्वास उठ जाय, जेसा कि उसके कल्पना या परस्परागत या 
संस्कार-जन्य श्रद्धा सात्रे पर अवलम्बित होने के कारण बहुत सम्भव 
: है, तब ऐसी स्थिति में उस' सान्‍्यता के साथ सद्गुणों का सम्बन्ध 
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जितना घनिष्ट या दृढ़ था, उसी सीमा तक या उसी अनुपात में अब 
उस सान्यता के असत्य प्रतीत हो जाने से उन सद्शुणणों के प्रति श्रद्धा 
या निष्ठा में कमज्ञोरी आ जायगी। दूसरी हानि यह है कि सभी 
सदू-बृत्तियों या सदाचारों के लिए अच्छे ओर सच्चे कारण हैं. ओर 
व्यक्ति के व्यक्तित्व के मीतर या प्राणी के यथार्थ स्वरूप में ही एक 
प्रक्ृतिजन्य प्रेरणा भी है या लव्धिरूप से सद्-वृत्तियों-प्रवृत्तियों का 
पूरा संडार ही वहाँ है, लेकिन जब उसे असत्य के साथ अपेक्षित या 
सम्बद्ध करके उपयोग में लाया जाता है. या जब अपनी सदू-चत्तियों 
को असत्य पर निर्धारित किया जाता है तब स्वभावतः ही उन सत्य 
स्वाभाविक या वास्तविक कारणों या प्रेरणाओं का मूल्य व प्रभाव 
* क्रम हो जाता है, ओर इसका दुष्परिणाम यह होता है कि उन्हें भुला 

कर या दबाकर जो कुछ समय के लिए द्रतगति से कल्याण होता 
दिखता था, वह रुक जाता है, वल्कि आगे चल कर उससे अधिक 
अकल्याण होने लगता है । मानव-चरित्र की सभी अच्छाइयां हमारे 
स्वभाव में नेसर्गिक रूप से विद्यमान हैं। लेकिन ऐसा न भी हो तो 
बाहर उन अच्छाइयों को प्रहण करने के लिए वास्तविक तथा सबवेथा - 
उचित कारण हैं। ऐसी दशा में कल्पनाओं या झूठी मान्यताओं पर 


उन्हें टिकाना व्यथे ही उन्हें क्षीण बनाना हे तथा भविष्य के लिए 
खतरा मोल लेना है. 


प्रश्न--सदाचरण अथवा सदू-बृत्ति-पअहण के वास्तविक 
कारणों की सहायता लेकर भत्ते ही कुछ सुशिक्षित, सुसंस्क्रत या 
विशेष बुद्धिमान-विद्वान व्यक्तियों कों इधर प्रेरित किया जा सके, 
लेकिन जन-साधारण को इधर आकर्षित करने के लिए तो ऐसे ही 
कारणों की दुह्ाई आवश्यक हो सकती है, जिनका आधार भय, 
प्रलोभन, कल्पना, अनुमान आदि हो । 


उत्तर-- सचमुच मस्तिष्क के स्वतन्त्र व डचित उपयोग-की : 
जगह अंध-विश्वास व अन्धानुकरण ही, कुछ संयोग  स॑, कुछ 
अनेतिहासिक काल से चली आई पद्धति या संस्कारों की परम्परा 
'से, तथा कुछ व्यक्तित्व की सहज दुर्बलता के कारण बहुतों को सदा- 
चार की प्रेरणा दे सका है ओर दे सकता है, लेकिन इस तरह की 
विकृति, अयोग्यता या हीन मनःस्थिति का सीधा कारण यही अन्ध- 
"विशृवांस या अन्धानुकरण है. । एक ऐसी ग़लती पकड़कर वेठ जाना, 
जो सभी विषयों पर विचार करने के ग़लत तरीक़ों को जन्म दे या 
“उन्तका अनुमोदन या प्रोत्साहन करे, अपनी जितनी भी सत्य को. 
>समभने व ग्रहण करने की . योग्यता व शक्ति है, उसे धीरे-धीरे ओर 
- भी कंम करना है | अन्धानुकरण-की नीति से हानि यह हे कि हम 
- सभी मामलों . को ग़लत इृष्टिकोणों - से देखते हैं. सभी विपयों पर 
.._ ग़लत तरीक़ों से विचार करते हैं. ओर प्राय: ग़लत नतीजों पर 
 पहुँचते हैं,. जब कि लास इतना ही है कि संयोग से हम एक दो 
विषयों पर ठीक परिणासों पर आ जाते-हैं। रहा प्रश्न स्वे-साधारण 
की अज्ञसता या अयोग्यता का ।. उसे अनिवाये मान लिया जाय तो हम 
_ डसे आधार बनाकर असत्य के प्रचार द्वारा उसे मिटाने का तो अवब- 
सर देते ही नहीं हैं. बल्कि उसे अक्षुण्ण छोड़ देते हें, अथवा शायद 
. बढ़ाते ही हैं। जो अनिवायें हो, वह उचित या लाभप्रद भी हो. यह 
आवश्यक नहीं है। मनुष्य की वेकारिक स्थिति या कमज्ञोरी को 


. अपेक्षित रखकर जो झनिवाये समभा जाता है या समझता जा सकता 


' है, वास्तवं में वह अंबांछनीय है, हेय है । एक सुन्दर व मनोहारिणी 
* युबती स्त्री को “देखकर सांधारंणुतया युवा पुरुष के हृदय में 
- विकार-साव को उदय होना या वासना से पीड़ित होना स्वोभाविक॑-सा 

: “है: पर इसका यह तात्पय नहीं है कि युवा पुरुष को यह अधिकार दे 
“ दिश्ाजाय किःकिसी भी सुन्दर युवती के साथ वह अपनी वासना 
को तृप्ति कर सके । सनुष्य क॑ दोबेल्य को लेकर यदि हम आदित्य 
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का निर्णय करेंगे ओर तदलुकूल नियम व विधान बनायेंगे तो ग़ज्ञब 

हो जायगा.। जो अनुचित हो, वह अनिवाये हो यान हो ह्‌सें ड्से 

दूर करने का अयास करना चाहिए। दुःख अलिवाये है. फिर भी. 
ढुख दूर करना और सुख शप्त करना हमारा व्यय होना चाहिए | 

इसी तरह. असत्य कहीं भी हो, किसी भी रूप में या कितनी-भी 
मात्रा में हो, हमारा कर्त्तव्य यही. है कि हम उसे दूर करें अथवा उसे _ 
पदच्युत कर सत्य को: पदारूढ़ करे | हर-हालत में असत्य से सदा- 
चार की भावना को बांधना हवानिप्रद ही है। अतः यह आवश्यक हे 
कि हम सदाचार और असत्यं की यह दुरभिसंधि तोड़े । हमें यह भी 
हंदर्यंगम कर लेना चाहिए कि दूंसरे को ऊपर उठाने के लिए खुद 
वीचे गिरना अपना पतन है दूसरे का उत्थान नहीं है । 


प्रश्न--यदि यह सान सी लिया जाय कि . असत्य अकल्याण- 


कारी और सत्य कल्यांणकारी है. तब भी साधारणतया आज जो 
जन-साधारण अपने-अपने विचारों. सिद्धान्तों, आदर्शों आदि को 
लेकर अपनी सामान्य मनोवृत्ति. यां अपंना एक दृष्टिकोण बना बेठे 
हैं, ओर उनकी वृत्ति-प्रवृत्ति या . उनकी भावना व कृति में जो एक 
तरह का सामंजस्य आ चुका है. उसे देखते हुए ऐसा मालूम होता है. 
कि एक असत्य विचार से जितनी हानि हो रही है! या हो सकती है, 
'डसको मिटा देने से अपेक्षाकंत अधिक हानि ही होगी, क्योंकि सभी 
असखत्य विचार मनुष्य के सोचने-बिचारने ओर अनुभव करने की 
पद्धति से इतना घनिष्ठ सम्बन्ध रखते हैं. कि एक-दो अलग सी 
सच्चाइयों को वहाँ जगह देने सें, आज की जेसी हालत में उनके साथ 
वहाँ अन्य सच्चाइयों के न होने से अथवा प्रायः असत्यों की ही वहाँ 
' सेंगति होने से, व्यक्तितत आचरण व व्यवहार का संतुलन, जो नेतिक 


जीवन के लिए बहुत आवश्यक है, नष्ट हो जायगा ओर इससे मलुष्य 
कापतन होगा। | - ... " ह 
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उत्तर--मानव-समाज के इतिहास से पता लगता है. कि ग़लत 


तरीके से विचारने पर ग़लत विचार की खिड़की में से सहज ही 
आक्रमण किया जा सकता है, ओर बहुत ही सरलता व सफलता के 
साथ । व्यक्ति के आचरण व व्यवहार का सामंजस्य इसी कारण नटष्र 
नहीं होने पाता । यही नहीं, इसी क्रम से वह सत्य की ओर अग्रसर 
होता जाता है । मानव-चरित्र का सामंजस्य आखिर क्या है ९ यही न, 
कि मनुष्य के स्वभाव की बौद्धिक, नेतिक व व्यावहारिक प्रव्ृत्तियों सें 
पूर्ण सामंजस्य हो, विचारों; भावनाओं ओर संकल्पों में परस्पर पूरो 
सहयोग हो १ विचार कोई ऐसा छुकाव न ढं जिसका भावनाओं से 
भेल न बैठे और कोई ऐसा निषेध भी न करें जिसके विरुद्ध भाव- 
नाएं विद्रोह करें। यू भी कह सकते है कि संकल्प विचारों ओर 
भावनाओं के अनुकूल हों; तभी चरित्र का सामंजस्य संभव व सुलभ 
है | यदिं विचार अपनी सूचना-पद्धति में पूर्ण सत्य व शुद्ध हों, 
भावनाएं अपने उद्गम या भ्वाह में निर्दोप व नि्मेल हों, फिर ऐसे 
सुन्दर विचारों ओर भावनाओं के अनुरूप मनुष्य के संकल्प ब 
उसकी प्रवृत्तियां हों, यही मानव-चरित्र की उत्क्रष्ट अवस्था है। ऐसे 
आदशे चरित्र-निर्माण में असत्य को स्थान ही कहाँ हे ? कल्पना 
सत्य के साथ या उससे अलग यहां कहां है ? यहां तो पूरी सचाई. 
ईमानदारी और. अन्तस्तल की स्वच्छता या पवित्रता अनिवाये है। 
ऐसे अमूल्य चरित्र-निर्माण के परम पावन मंदिर को असत्य की 
कीचड़ से अशुद्ध व अपवित्र करने की कल्पना भी असंगत है । अतः 
जब मी, जहाँ भी, ओर जितना मी ओर जिस रूप में भो असत्य आर जिस _रूप में सी असत्य 
मिले. उसे हटाना ही उचित व आवश्यक है ड्से हटाना ही उचित व आवश्यक है। तभं! मानव-चरित्र की 
पूर्णता के आदशे की ओर हम अग्मसर हों सकेगे। इसमें समय 
लगेगा सो लगे, पर आदशे के पास त्तो हम होते जायगे, आगे तो 
हम बढ़ते जायंगे। आज असत्य के अथवा सत्यासत्य के साथ चरित्र 
के सामंजस्य को नष्ट न होने देने की हमें जो चिन्ता है, वह छोड़नी 


जी! 


होगी । यहाँ कूठा मोह है जिसे त्यागे विता कल्याण नहीं है। पर 
अगर यह मान भी लिया जाय कि विचार करने का सारा दृष्टिकोण 
बदले अन्यथा सत्यासत्य की जो खिचड़ी पकेगी. उससे मस्तिष्क 
बोखला जायगा तथा नैतिकता व सदाचार को हानि पहुँचेगी तो भी 
कोई हजे क्री बात नहीं है, क्योंकि ऐसी डॉवाडोल स्थिति के बाद जब 
सत्य अपना स्थान बना लेगा ओर वहाँ जम कर बेठ जायगा, तब 
स्थिरता आ जायगी ओर सत्य अपनी ज्योति से असत्यों को प्रकाश 
में लाकर उनका रहस्योद्घाटन करेगा, ओर तब अन्धानुकरण या 
अन्धविश्वास की नीति के,लिए कोई स्थान न रहेगा, ओर तभी . 
मनुष्य सत्य के वास्तविक व टोंस आधार पर निर्धारित सदाचार 
की ओर सच्चे अर्थां में बढ़ेणा ओर उसका स्थायी कल्याण हो 
सकेगा। अयोग्यता को दूर करने की वजाय निकट भविष्य के संकु- 
खित लाभ के प्रलोभन में अयोग्यता को क़ायस रहने दिया जाय, 
बल्कि उसे ओर दृढ़ व स्थायी कर दिया जाथ. ओर इस तरह से 
छोटे-से स्वार्थ के लिए इतनी मंहगी क़ीमत चुकाई जायः यह किसी 
तरह मी वांछतीय व डचित नहीं हे | वहमों और अन्ध-विश्वासों की 
पुरानी बोतलों में नई-नई शराब डाल कर जन-साधाएस को पिलाना 
ओर उसे पथ-अ्रष्ट करके आमूल परिवतेन करने से रोकना 
अकल्याण को बढ़ाना ओर स्थायी कल्याण का मार्ग अवरुद्ध करना 


ह्ठै। 

प्रश्न--असत्य सान्यताओं का सहारा लेकर मानव-समाज का 
कल्याण हुआ है, इसलिए यह केसे मान्य किया जाय कि असत्य में 
मूल रूप से कल्याण करने की अयोग्यता या शक्ति नहीं है ९ 


उत्तर--सचमुच इतिहास हमारे सामने ऐसे उदाहरण उप- 
स्थित करता है. जिन से, नेतिक व धार्मिक रूप धारण कर भूठी 


७ 


भान्यताओं या ऋल्‍पनाओं ने कल्याण किया है, ऐसा प्रतिभासखित 


हे 


होता है| पर वास्तव में बात ऐसी नहीं हे । यहाँ असत्य की उपयो- 


गित्ता या कल्याणकारिता का धोखा ही हे | सच यह हे किइन 
हालतों में असत्य विचार के पूर्णतया असत्य न होने से या सत्य से 


पूर्णतः शून्य न होने के कारण, जो कुछ सत्य वहाँ विद्यमान था, उसी 


का यह काय था। जो असत्य वहाँ था, बह बिलकुल अनुपयोगी व 
वेकार ही था | जो भी सुख या कल्याण वहाँ हुआ, उसका श्रेय उस 
असत्य को नहीं दिया जा सकता जो बहाँ था, बल्कि उस सत्य को 
ही दिया जायगा जो उस असत्य के साथ रह कर तथा डसके अति 
रिक्त अथवा उसके विरोध में भी अपना काम कर रहा था | 


प्रश्न-- प्रत्येक व्यक्ति का व्यक्तित्व अलग-अलग है, अतः 


- मतैक्य असम्भव है । फिर. एक ही सत्य में संत विशृवास करें, यह 


व्यवहाये नहीं है ओर ऐसी हालत में सात्र उसी एक व्यक्ति का या 
कुछ व्यक्तियों का कल्याण हो सकेगा जो उस सत्य सें विश्वास करते 
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हूँ. ओरों का नहीं । फिर, जन-कल्याण केसे होगा ९ 


उत्तर-- निस्सन्देह यह आशा करना कि सभी व्यक्ति अमुक 
एक विचार को कमी अपना सकेंगे, व्यर्थ है। एक व्यक्ति का सत्य 
प्रायः दसरे के लिए असत्य रहा हैे। सर्वे-ज़न-मतेक्य न कभी हआा 
है, न हो ही -सकेगा। हर व्यक्ति का व्यक्तित्त अलग हे. उसके 
मस्तिष्क व हृदय की बलावट सें अन्तर है फिर उसकी सूक-बम्त सी 
भिन्न है ओर उसकी दीक्षा व उसके संस्कार सी एक से नहीं हैं 
साथ ही उसकी परिस्थिति व बातावरण भी विशेष है. उसकी चृत्ति- 
प्रवृत्ति, रच-अराच, आदत एवं उसका रंग-ढंग सी निराला 


<. ऐस। हालत में इस भू-मण्डल पर असंख्य विभिन्न परिस्थितियों में 


अगरशित विभिन्नताओं को लिए हुए इन ल्ाखों-करोड़ों मनष्यों के 


_ विचारों में एक-रूपता की आशा रखना शेख-चिल्लीपन ही है। सत्य 


पर ही सदू-द्वत्तियाँ स्थित करने की उपयोगिता पर ज्ञोर देते समय 
० ] 


शपथ 


यह कटु-कठोर सत्य हमारे सन्मुख था, फिर भी हसने इस पर ज्ञोर 
दिया क्योंकि किसी तत्व, सिद्धान्त या आदशे को ठीक-ठीक समझ 
कर और मानकर ही व्यक्ति अलग-अलग ओर सामूहिक रूप से भी 
कल्याण-पथ पर अग्रसर हो सकते हैं। सभी व्यक्ति सत्य को समभने 
में सले ही सहमत न हों लेकिन वे प्रायः या कम-ज्यादह यह तो कर 
सकते हैं कि पूरी ईमानदारी के साथ, बिना किसी पक्तपात या 
अस्वाभाविक बन्धन के, रुसस्‍्कारों की परम्परा तथा शिक्षा-दीक्षा के 
खास साँचों में फ़िट होने की गुलामी को तोड़ कर, किसी एक व्यक्ति 
या कुछ विशिष्ट व्यक्तियों को ही, अथवा किसी एक या कुछ पोधियों 
को ही लेकर, बुद्धि ब विवेक कौड़ियों के भाव न बेच कर तथा बहुत 
ही शान्ति के साथ ठंडे दिल और दिमाग्र के साथ, धेयेपूवेक, हृदय 
की स्वच्छता. कपायहीनता व ईमानदारी से काम लेकर जिन विचारों 
को सत्य समभ सके, उन्हें ही प्रहण करें ओर अपने निर्णीत सत्य 
को ही अपनी सदू-बृत्तियों-प्रवृत्तियों का आधार बनाएँ। कोई भी 
व्यक्ति किसी व्यक्ति से या अन्य व्यक्तियों से चाहे सहमत न हो, 
लेकिन निष्पक्ष व निर्मेत्र बुद्धि से, शुद्ध अन्तःकरण से तथा यथार्थ 
इृष्टिकोण से सत्यासत्य का निणेय करे, यह व्यवहाये है, बांछनीय है, 
ओर व्यक्ति ऐसा करे तथा दूसरों से, अधिक से अधिक प्राणियों से, 
ऐसा कराए, यह व्यक्ति के वेयक्तिक व सावेजनिक जीवन का लक्ष्य 
बनने योग्य सी है। ऐसा होने पर व्यक्तित्व के विकास की सुविधाएँ 
वहाँ अक्णषुर्ण ही नहीं रहेंगी. बढ़ेंगी भी तथा साथ ही साथ अनेकता 
में ऐसी एकता स्थापित हो सकेगी कि प्रथ्वी पर ही स्वगें का आह्यन 
होने लगेगा । तब सत्य थोड़े ही व्यक्तियों के हाथों में भले ही आए, 
पर सत्य-दृष्टि बहुतों कों मिलेगी, ओर यह दृष्टि असत्य को तथा 
कोरी कल्पना या अनुमान कों, जो एक प्रकार से असत्य के ही रूप 
हैं, विचार-मार्ग, से दूर हटाएगी, ओर इस सीमा तक सत्य की ही 
प्राप्ति होगी । फिर, सत्य-दृष्टि मिलने पर पूर्ो या अधिकाधिक सत्य 
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पाने का मांगे भी खुल जायग्रा | सत्य-दृष्टि सत्य को खोजने में लगेगी 
तब बह सफल हो या असफल, यह प्रयास ही सत्य के रूप में दृष्रि- 
धारी के सामने आएगा, ओर तब जो सी विचार वह ग्रहण करेगा, 
वे उसके लिए उसके सत्य विचार होंगे, या वे सिलकर उसे उसका 
विचारानुमोद्त सत्य देंगे, और उससे प्रेरित होकर वह सदू- 
प्रवृत्तियों से अपने चरित्र को परिष्कृत व समुन्नत कर आत्मोन्नति 
करेगा, अपना कल्याण करेगा । यू' सी कह सकते हैँ. कि सत्य-हांष्र 
या सम्यक-दशन प्राप्त होने पर उस दृष्टि के परिणाम-स्वरूप जो ज्ञान 
उसकी श्रद्धा का विषय होगा, वह उसका सम्यकज्ञान होगा ओर 
तदलुकूल जो उसका व्यवहार या आचरण होगा, वह उसका सम्यक्‌- 
चरित्र होगा । इस तरह सम्यकृदशेन, सम्यकूज्ञान व सम्यकचारित्र 
का समन्वय या संयोग ही वह मार्ग होगा. जिस पर चल कर वह 
प्व-पर-कल्याण कर सकेगा। जब तक उसकी दृष्टि शुद्ध रहेगी, या 
उसका सम्यकृदशेन अनज्षुएण व अविकृत रहेगा, तब तक उसके 
आचरण का वाह्य रूप बदलते रह कर भी उसका निश्चय सत्य या 
सम्यक्त्व की और ही उन्मुख रह कर उसे गोरवान्वित बनाता रहेगा । 


प्रश्न---आपने ऊपर कल्पना को असत्य का ही एक रूप कहा 


है। तो क्या सत्य में कल्पना के लिए कोई स्थान नहीं है ? अथवा, 
क्या सम्यकृदशेन कल्पना से स्वेथा निरपेक्ष है 0 ह 


उत्तर--कल्पना निरी असत्य ही हो, ऐसी कोई बात नहीं 
है | अपनी जगह वह सत्य ही है। पर जब वह अपनी जगह छोड़ 
दे, या जब वह अपने वास्तविक रूप में न रहे, तब वह असत्य बच 
जाती हे । कल्पना का अपना एक मूल्य है, यह सन्देह से परे है। 
कल्पना सानव-बुद्धि की ही देन है | जो कल्पना नहीं कर सकता और 
, उससे लाभ नहीं उठा सकता, उसे बुद्धिमान नहीं 'कहा जा सकता । 
कल्पना आविष्कोर की जननी है। कल्पना प्रेरणा का स्रोत है । 
श्र] 


कल्पना काव्य के रूप में रस की घारा है जो जीवन के मरुस्थल में 
हरियाली लाती है । कल्पना कला की जन्मदात्री है. कल्पना आदशे को 
सखी व सहायिक्रा है। उसकी दुनिया में दुखी को सान्लना मिलती 
है, थका हुआ स्फूर्ति पाता है; हारे हुए को आशा व उत्साह आप होता 
है । इस तरह कल्पना जीवन की एक अमूल्य निधि है ओर इस 
अपेज्ञा से सत्य से उसका गहरा नाता है। पर उसके ओचित्य की दो 
मर्यादाएँ हैं । एक तो यह है. कि कल्पना सव्य हो, सुन्दर हो, उच्च हो, 
अथवा उसका भाव व निष्कप जीवन को ऊपर उठाने वाला हो । दूसरी 
यह कि कल्पना कल्पना ही बनी रहे, वह वास्तविकता पर नछा 
जाए। कल्पना प्रत्यक्ष या वैज्ञानिक सत्य के आसन पर अधिकार 
जसा ले, तो हानि ही है । कल्पना बुद्धि के पीछे रहे तो ठीक, पर 
बुद्धि कल्पना की पिछलग्गू बन जाय तो ग़ज़्त । अतः कल्पना यदि 
यथार्थ में कल्पना के आसन पर बेठी जीवन के वास्तविक मूल्यों 
का वरदान दे रही है. तो वह सत्य का ही अंग है; बल्कि वह स्वयं 
सत्य है। पर जहाँ कल्पना बुद्धि पर सवार हो, वेज्ञानिक सत्य की 
जगह घेर कर -बेठ जाय, भोंडी और न्िकम्मी हो, कृत्सित या 
भयावह हो, अहितकारी व विनाशक हो, वहाँ निएम्चय ही वह असत्य 
है, सम्यग्दशेन से स्वेथा निरपेक्ष है। 


उपयुक्त विवेचन से हम. इस निष्कषं पर आतेहें कि 
सम्यग्द्शन एक दृष्टि है, एक दिशा है | यही उसका विवेकपूर्ण, बुद्धि- 
गस्य, व एक मात्र मानव के लिए गृहणीय रूप है। कुछ गिने-चुने 
"विचारों से उसे अपेक्षा नहीं है । वह सदेव शुद्ध, ताज़ा, व्यक्तित्व के 
स्वास्थ्य के लिए पोष्टिक व लासदायक तथा हर तरह मनुष्य के लिए 
कल्याणकारी है | उस विचारधारा की गंगा में सच्चे हृदय से नहाना 
ही वह सम्यक्‌-चरित्र है जिसकी महिमा व महत्ता अवरनीय है। 
इस तरह सम्यक-दशेन को श्रद्धान या भक्ति मानना अमपूरं है। बह 


एक दृष्टि-बिन्दु हे, एक विचार-सरणि है। भक्तियोग, ज्ञानयोग ओर 
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कमयोग, ये त्रियोग मिल कर भी सस्यक्दशेन के बिना वेकार हैं । 
वास्तव में योग” योग ही नहीं है यदि उसका मूल सम्यग्दशन में 
नहीं है । एक तरह से भक्तियोग व ज्ञान-योग, दोनों ही सम्यकज्ञान के 
अन्तर्गत आते हैं ओर कमेयोग को सम्यक्‌-चरित्र कहा जा सकता 
है | जब तक इन तीनों योगों में सम्यकदशन का सी हृष्टियोग. जो 
बास्तव में योगराज है, न मिल्लेगा, सारी योग-साथना व्यथ्थे है। 
सम्यग्दशैन सर्वप्रधान है । यह बड़े सेवड़ा आशीर्वाद है. जो कोई 
भी अपने जीवन में पा सकता है। इसे अन्तर्सन का उजाला या दिल 
की रोशनी भी कह सकते हैं । यही आत्म-स्थित विवेक है । 


पर यह जानने, पर भी कि सम्यग्द्शेन एक दृष्टि है, एक दिशा 

है, एक घारा है, बहुत-कुछ जानना शेष रह जाता है । जिज्ञासा वच्ची 
नहीं है जो यू! ही बहल जाय ओर आज के विज्ञान-युग में तो बह 
बड़ी ही हठीली हो गई है । जिज्ञासा का यह हठ कि बुद्धि परि- 
साषाओं सें न उलककर गहराई में जाए ओर यह देखे कि मल या 
विकार कया है जो दृष्टि को मलिन या विक्ृत बनाता है ९ वह भ्रम 
क्या है जो दिशा को बिगाड़ता है, या वह विष क्या है जो धारा के 
स्वच्छ जल को विषाक्त बनाता है ९ वाह्य दासताओं से मुक्त होने 
पर बुद्धि पूर्ण स्वतन्त्र हो जाती है, पर क्या सत्य-शोधन या सम्यक्त्व- 
अहण के लिए इतना ही पर्याप्त है ? क्या यह आवश्यक नहीं है कि बुद्धि 
व्यक्त व अव्यक्त तथा सूक्ष्म से सूक्ष्म बासनाओं व बिकारों से मुक्त 
हो ९ क्‍या यह ज़रूरी नहीं है कि संस्कारों व परिस्थितियों के कारण 
जिन दीवारों के बीच उसका कार्यक्षेत्र घिर गया है तथा जिन बन्धन्नों 
ने उसे जकड़कर उसकी शक्तियों को क्षीण बना दिया है, वे दर हों ९ 
क्या यह कम महत्त्वपूर्ण है कि बुद्धि वाह्य तथा अन्तःसृष्टि पर 
प्रभुत्व स्थापित करे ओर इसके लिए उसकी एकाग्रता, धरृति, अनासक्ति, 
निर्विकारता आदि गुण इतनी प्रचुर सात्रा में व विकसित अवस्था में 
हों कि वह अपनी आदर सृष्टि का निर्माण कर सके तथा व्यक्तिगत, 
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वर्गीय, जातीय, साम्प्रदायिक तथा राष्ट्रीय आदि अनेकानेक संकुचित 
स्वार्थों व परस्परागत विचारों एवं रुंस्कारों से ऊपर उठ कर परि- 
स्थिति को भी, जो वास्तव में बुद्धि की शुरू है, मार्ग दिखाने का 
काम कर सके, ओर उसे बदल सके १ इस तरह ओर मी बहुत-से 
प्रश्न खड़े हो जाते हैं ओर तब यह आवश्यक ही नहीं, अनिवाये हो 
जाता है कि व्यवस्थित रूप से दशेन-विशुद्धि या दृष्टि की निर्विकारता 
के बास्तविक स्वरूप को उलट-पुलट कर सभी दिशाओं व अपेक्ताओं 
से देखभाल कर ऐसी सभी शंकाओं का समाधान करने का एक 
'मागे पा लिया जाय|। यह खोज ही यहाँ हमारा लक्ष्य है । 

पर इस खोज . से पहिले इन तीन मूढ़ताओं को समझ लेना 
ज़रूरी है-- 


-१-असत्य की कल्याणकारिता--- 


, ऊपर विस्तारपूर्वक हमने सुस्पए किया है कि सत्य ही कल्याण- 
कारी है या हो सकता है. असत्य नहीं । असत्य को कल्याणकारी 
मानना सम्यग्द्शन की आधार-शिलला को ही ज्षत-विक्षत करना है, 
सम्यक्त्व के मूल पर ही कुठाराघात करना है। यह एक ऐसी मूढ़ता 
है जिसे हटाए बिता संम्यकृद्शंन की ऋलक पाना भी दुस्सहष 
असंभव है । । 
२-मूल को असभावना--- 

अपने बिचारों में पूरा श्रद्धा होते हुए व तदनुकूल आचरण 
करते हुए भी उनसें गलती की संभावना ही न सानना या अपने को 
भूलों से परे समझना ही यह सूढ़ता है। इसे दूर किए बिना भी 


सम्यक्‌दशेन की उपलब्धि सवेथा असम्भथ है | 
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प्रश्न--अपने विचारों में असत्य की संसावना मान्य करने 
का सम्यक्त्व से विरोध हे क्या, हे तो केसे ? क्या ऐसी संभावना 
रखकर अपने विचारों पर दृढ़ विश्वास-रख उन्ते अनुसार निर्भयता 
ओर निर्चिंतता से आचरण किया जा सकता है ९ क्या यह संशय 
की स्थिति नहीं हे. कि अपने विचारों की सत्यता में हमें अद्ृट 
आस्था न हो ९ 


उत्तर--इ्समें तो संदेह ही नहीं हे. कि हम सब का अपने 


विचारों की सत्यता पर विश्वास होंना ही चाहिएं, अन्यथा वे हमारे 
अपने विचार न रह जायँगे। लेकिन अपने विचारों की सत्यता में दृढ़ 
विश्वास होने ओर उनमें किसी भी तरह की रालती की संभावना न 
मानने में वहुत अन्तर है। दृढ़ विश्वास के साथ ग़लती की संभावना 
मानने का कोई विरोध नहीं हे । जब कोई व्यक्ति अपने सन्तव्य पर 
दृष्टि डाले या उस पर विचार करे तव उसे यह अलुभूति होना स्था- 
भाविक € है कि उसमें कोई ग़लती नहीं है, ओर इसी तरह अन्य 
बिचारों को भी वह अलग-अलग ले और उन पर नज़र डाले वो हर | 
एक विचार के प्रति सी अल्लग-अलग यही धारणा होगी कि वह 
विचार विल्कुल ठीक हे या उससें कहीं कोई भूल या त्रुटि नहीं 
है। लेकिन जब वह सामूहिक रूप से देखेगा ओर यह विचारेगा 
कि प्रथ्यी पर आज तक एक भी व्यक्ति ठीक उसके जेसे सब विचारों 
का न हुआ है, न है ओर न होगा, तथा बह भूदकाल के इतिहास 
ओर मानव-समसांज की गति-विधि को अथवा सिन्न-सिन्न जातियों, 
स्थानों ब समयों के सिद्धान्तों को, जो अब लुप्त हो गए हैं, व्यक्तियों 
या समुदायों की विचार करने की पद्धतियों को, जो अब नष्ट हो चुकी 
हैं, तरह-तरह की परिस्थितियों, सभ्यताओं ब संस्कृतियों भें प्ले च्‌ 
पनपे हुए पक्षपातों ओर आदर्शो' को, जिनकी धज्जियां जड़ चुकी हैं, 
तथा सत्य के खोजियों के सदा से होंने वाले वाद-प्रतियाद को, ज्ञो 
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असी तक चला आ रहा है ओर कभी भी जिसका अन्त नहीं होगा, 
व्यक्ति मौर से देखेगा ओर साथ ही इस वस्तुस्थिति का सी निरीक्षण 
करेगा कि उसके चारों ओर सभी सलुष्य जो हैं, जो जा चुके हैं, 
ओर जो थोड़े-बहुत नहीं, करोड़ों-अरबों की संख्या में हैं या असंख्य 
हैं, अपने-अपने विचारों के प्रति पूरी श्रद्धा व सन्‍्मान रखते आए हैं, 
या रख रहे हैं, तव सहज ही उसे बुद्धिगम्य या सहज विवेक-प्रेरित 
यह अलुभूति होगी और होनी ही चाहिए कि हर कोई व्यक्ति ओर 
इस अपेक्षा से वह स्वयं अपने विचारों में ग़लती पर हो सकता है । 
इस तरह अपने प्रत्येक विचार में अलग-अलग दृढ़ विश्वास रखते 
हुए मी सामूहिक रूप से अपने विचारों में असत्यता की संभावना 
मानी ही जानी चाहिए । यहाँ कहीं भी परस्पर विरोध नहीं है । जहाँ 
यह दृष्टि या मनःस्थिति होती है, वहाँ विचारों में या तदलुकूल आच- 
रणों में कोई ढिलाई न होंते हुए भी पूर्-परिपूर्ण-सम्पूर्ण सत्य का 
अधिकारी या एक मांत्र ठेकेदार होने का कूठा अहंकार नहीं आते 
पाता है। इतना हो नहीं, वे-सिर-पैर की कल्पनाओं ओर ख्बाह-सख्याह 
की अटकलबाज्ञियों में शक्ति ब समय का अपव्यय करने को कमज्ञोरी 
वहाँ नहीं रह पाती है. तथा जो मेरा है वह सत्य है”, यह अहंकार- 
वृत्ति बहाँ नल रहकर यह बृत्ति आ जाती है कि 'जो सत्य है वह मेरा 
है! सत्य की सच्ची उपासना के लिए जो भावना या बृत्ति होनी 
चाहिए वह वहाँ बनी रहती है वथा बृथा संतोष द्वारा सच्चे 
असंतोष का गला घोंट कर वास्तविक संतोष की आराघना-साधना 
: बहाँ अ्रष्ट नहीं होने पाती है। यहाँ संशय की स्थिति नहीं है, जिज्ञासा 
की बृत्ति है | यहाँ मस्तिष्क खुला है । यहाँ कदाग्रह या अन्धविश्वास 
के लिए स्थान नहीं है. । यहाँ सत्य की खोज निर्बाध है | सम्यकत्व की 
निरमैज्ता के लिए अनिबाये है कि भनुप्य सत्य-साधना के पेसे 
अमूल्य आधार पर आंच न आते दे । पूणे सत्य की ठेकेदारी का 
भूत अपने सिर पर से उतारे बिना सत्य-प्राप्ति के पथ पर एक क़दम 
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चलना सी दष्कर है। सचमुच सम्यग्द्शन को पाने के लिए इस 
मूढ़ता को हटाना नितान्त आवश्यक है । 


३-स्थानापन्न विचार की अनिवायंतरा-- 


सम्यक्त्व के आसन पर से एक मिथ्या बिचार था अन्तव्य को 

उतार कर, दूसरे अवुद्धिगम्य या धअप्रामाणिक विचार को आसनारूढ़ 
न कर, ओर इस तरह झासन को खाली ही रखकर जिज्ञासा व 
बौद्धिक अनुसंघान के लिए क्षेत्र खुला रखना भी अकारान्तर से 
सम्यक्त्व-ग्रहण ही है ओर इस अपेज्ञा से एक विचार के असत्य 
प्रमाणित होने पर केसे-भी अन्य विचार को उसकी जगह देने था 
स्पद बनाने का आगम्रह मृढ़ता से भमरा है। सच यह हे कि 


एक असत्य विचार का त्याग अनिषाय रूप से सत्य विचार का ग्रहण 
नहीं 


प्रश्न--आपने कहा है कि एक असत्य विचार का त्याग अनि- 

बाय रूप से सत्य बिचार का भहण नहीं हं । कया इसका यह अथ 

लगाया जाय कि मिथ्यात्व का त्याग ओर सम्यक्त्व का ग्रहण, इन 

'दोनों स्थितियों के बीच भी कोई ऐसी स्थिति है जो मनुष्य के लिए 
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सहज स्वाभाविक है, ओर क्या वहाँ सस्यग्दशेन के लिए स्थान है ९ 


उत्तर--भिश्यात्व का त्याग नकारात्मक सत्य हे, सम्यक्त्व का 

ण सकारात्मक सत्य है। 'सकारः ओर 'नकार? सापेक्ष शव्द 
अपने सें पूरा । प्राय: नकारात्मक सत्य से सकारात्मक श 
का बोध हो सकता है । आखिर. “अहिसा?, अपरिग्रह? जेसे नकारा- 
त्मक शब्द अपनी सीमाओं सें कितना सकारात्मक सत्य लिए बैठे 
हैं ? फिर, वोध न भी हो तो उसकी दिशा की ओर इंगित हो सकता 
है। ओर, यह सी नहो तो उसकी खोज के क्षिए मागे तो प्रशस्त 
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र्व 


है 


होता ही है। नकारात्मक सत्य का इस अपेक्षा से सकारात्मक सत्य 
से खून का जेसा सम्बन्ध है। वास्तव में दोनों एक दूसरे के 
अविरोधी ही नहीं, सहायक व पूरक सी हैं, ओर संसण्त: बहुत 
अंशों में एक ही सत्य के दो बाजू हैं। दोलों सें सत्य की कल्याण- 
कारिता का सूल-गुण अनिवाये रूप से विद्यमान है। सकारात्मक 
सत्य कल्याणकारी है ही, साथ ही नकारात्मक सत्य जहाँ तक 
सकारात्मक सत्य से अपेक्षित है, वहाँ तक वह सी कल्याणकारी ही 
है। उसका यह काये इतना सूक्ष्म है कि उसकी अनुभूति सहज होना 
कठिन है । फिर, नकारात्मक सत्य से अहित या अकल्याण तो कम 
या बन्द होगा ही अथवा असत्य से जो ज्ञति होती थी वह रुकेगी ही | 
अकल्याण का यह निरोध, न्यूनता या अभाव भी तो प्रकारान्तर से ' 
कल्याण की ही वृद्धि है। सकारात्मक सत्य अप्राप्य सी हो तो भी 
नकारात्मक सत्य का ग्रहण स्वतः सत्य-ग्रहण है । भिथ्यात्व का त्याग 
स्वयं सम्यक्त्व-प्रहण । इस तरह भसिथ्यात्व बनाए रखता 
किसी भी स्थिति में अ्रेयस्कर नहीं हे, फिर भले ही उसकी जगह लेने 
वाला सत्य पास हो या न हो। एक असत्य के त्याग ओर उसके 
सथानापन्न सत्य, के ग्रहण के बीच न जाने कितना समय बीत जाय, 
ठीक नहीं कहा जा सकता। आखिर, सत्य मिलने पर ही तो रस 
खाली गद्दी पर डसे आसनारूढ़ किया जायगा | यह भ्री संभव है कि 
जीवन बीत जाय ओर वह सत्य न मिले | तो क्या इससे उस असत्य का | 
त्याग बेकार हो गया ? अथवा यदि सत्य मित्रा भी तो जब तक वह न 
मिला तब तक क्या असत्य का त्याग निरथेक था ? नहीं | हम कह ही 
आए हैं कि मिथ्यात्व या असत्य का त्याग एक तरह से (स्वयं निकाल दें) 
सत्य-प्रहण है;तथा असत्य-जन्य अहित का निशेध वहाँ होने से कल्याण- 
कारिता सी है ही । आख़िर, शराब पीना बन्द करना चाहिए, इस 
पर कोई आम्रहपूर्वेक पूछे कि फिर कया पीना चाहिए, तो यह मूखेता 
'ही होगी। एक रोगी दवाई के धोखे में विष ले रहा हो तो उसे 
रोकना ही चाहिए, सले ही उसके रोग की ठीक दवाई हम न बता 
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सके। कहने का तापये यह है कि असत्य का त्याग हुई स्थिति में 
बांछनीय है, आवश्यक है। हाँ, असत्य का त्याग ओर सत्य का 
ग्रहण, अथवा सिथ्यात्व का निराकरण कोर सम्यकत्व का अंगीकरर, 
ये दोनों स्थितियाँ त्रिल्कुल एक भी नहीं हैं। इन दोनों के बीच भी 
एक स्थिति है, जिसे सत्य के खोज की स्थिति कहा जा सकता ह 
सिध्यात्व बनाए रखने से उसका त्याग श्रेघ्तर ह ही, फिर भी 
सम्यक्त्व-महण वास्तव में और भी ऊँची चीज्ञ डे, जिसे पाने का 
प्रयास हमें निरन्तर करते ही रहना चाहिए। सदा हमारी यही द््ष्टि 
रहनी चाहिए कि हम मिथ्यात्व छोड़ें, सत्य की खोज करें आर 
सम्यकत्व अहण करें। सिध्यात्व छोड़कर भूठमूठ का उन्य कस या 
एक दूसरा मिथ्यात्व अपने ऊपर लाद लेना सत्य की खोज की 
परिस्थिति से गिरी हुई परिस्थति ढे। एक आसन खाली रहे, यह 
अच्छा है, किस्तु उस आसन पर अपात्र को वैंठाना घुरा है । कप अपात्र को वेठाना घुरा है | कल्पना- 
जन्य शान्ति से जिज्ञासा-जन्य अशांति श्रेष्ठ हे । असत्य विचार से 
अ-विचार उत्तम है । ज्ञान के उन्माद से अज्ञान की विनम्र अडजू 5 से अज्ञान की विनम्र अनुभूति 
अधिक भोरवास्पद है। येनकेन प्रकारेण कोरे खाने को भरना या 
कैसे भी अपात्र को खाली गद्दी पर विठाना एक वड़ी मूढ़ता हे 
जिससे बचे बिना सम्यक्दशैन प्राप्त हो सकना सम्भव नहीं है । 


जिन तीन सूढ़ताओं का हमने उल्लेख व विवेचन ऊपर की 
पंक्तियों में किया है, सचमुच वे सम्यग्दशेन-रूपी सूर्य की राहु हैं । 
उत्तमें उलक कर विवेक-बुद्धि सदा ही पथ-अ्रष्ट हुई है और सम्यक्त्व 
की अप्रसावना व मिंथ्यात्व की अन्धोपासना को बढ़ावा मिला हे । 
चरित्र-निर्माण के लिए भय ओर प्रलोमन की निरथेक 'साथकता' 
का वीज भी इन्हीं मूढ़ताओं में है । एक मिथ्यात्व का रहस्योद्धाटन 
होने पर प्रतियोगिता या क्रूठे संतोप के लिए अथवा अहंकार- ष्ठ 
के लिए दूसरे किसी नए, पर निराधार या अप्रामाणिक जिजार को 


या मिथ्यात्व को प्रतिष्ठित करने की जो भूल बड़े पेसाने पर होती 
है, उसका सूल सी यहीं है । सर्वज्ञवाद, इलहामवाद, अवतारबाद, 
$2बर-साक्षात्कार॒बाद तथा तज्जन्य प्रसाणवाद या प्रन्थ-अपोरुषेयबाद 
इन्हीं मूढ़ताओं के परिणाम हैं। अन्ध-श्रद्धा को पालने-पोंसने वाली 
सामग्री यहाँ सरपूर है | ' 


मिथ्यात्वमयी इन मूढ़ताओं को समभने के बाद सम्यक्त्व 
था सम्यकदशन की छानबीन अपनी उपयोगिता रखती है। अतः 
अब हम इसी दिशा में प्रयास करेंगे । 


9०] ९: ही प प्‌ ं 

वास्तव सें सम्यर्दशैन कोई ऐसा पदार्थ नहीं हे. जिसका 
विशल्लेषण रसायनिक पदार्थो' की तरह किया जा सके | जल हाइड्रो- 
जन और आक्सीजन, इन दो गेसों के विशेष अनुपात सें संयुक्त 

किक रे + कक." 5 है 
होने से बनता है पर सम्यक्दशन किसी-सी अपेक्षा से ओर किसी- 
सी अनुपात में किन्हीं-ली अवयबों का ऐसा कोई प्रयोग नहीं है. कि 
नपे-तुले रूप में उसका हिसाब दिया जा सके या कुछ सुनिश्चित 
विसाणों या अंगों में विभक्त करके उसका ठीक-ठीक विवेचन किया 
जा सके । सम्यक्दशन एक बहती हुई धारा है जिसकी साथकता 
इसी में है कि वह बहती रहे ओर सानव-जीवन को संदेव रस- 
प्लावित बनाती रहे । सम्यकृदशेन वस्तुतः एक ऐसी इंष्टि है जो जहाँ 
भी पड़े बहीं से असत्य, सिथ्यात्व व विक्ृति के ढेर में से सत्य को 
निकाल ले और उसे अ्रहण करले | ऐसी दृष्टि या धारा के केसे 
का कि ० ्ञ्रो 00: पक बिच न्‍ीरि ः 
विभाग, कैसे अंग और केसे ठुकड़े ? वह अखण्ड है; असीसित हे.. 
ओर अनन्त है। हाँ, विषय के स्पष्टीकरण के लिए अंग-विभाजन- 
निरूपण की पद्धति को काम में लिया जा सकता है। 


हम यहाँ सस्यग्दशेन को कुछ विभागों में बांटेंगे आर एक-एक 
विभाग को सम्यरदशेन का एक-एक लक्षण कहेंगे। लक्षणों का क्रम. 
महत्व या उपयोगिता की न्यूनाधिकता का क्रम नहीं है। एक-एक 
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हक 


लक्षण समान-रूप से महत्त्वशाली है, उसका न होना दृष्टि को 
मलिन बनाने के लिए पर्याप्त हे। कोई भी एक लक्षण होने से ही 
दृष्टि सत्य-हष्टि नहीं हो सकती। फिर, इन लक्षणों का पारस्परिक 
सम्बन्ध अति-घनिष्ठ है। मूलक्ः वे सभी एक हें । सममने के लिए 
हम उन्हें अलग-अलग लेंगे, पर फिर भी उनके वीच सुनिड्चिचत 
सीमाएँ बाँधना असम्भव ही है । एक वात ओर है । लक्षणों की 
संख्या का प्रदन मुख्य नहीं है। कोई न्‍्यूनाधिक संख्या सुनिश्िचत 
करके भ। सम्यग्दशेन का विवेचन कर सकता ढे। लक्षणों के नाम 
सी वह अपने अलग रख सकता है । नाम या पारिभापिक शब्द, 
ध्रथवा संख्या को लेकर आग्रह करना मिथ्यात्व है । 

आइए, विचार-धारा के सहज प्रवाह को रोके बिना एक-एक 
लक्षण को लेते हुए हम आगे बढ़ें-- 


पहिला लक्षण--- 


सावत्रिकता-टंष्टि सावेश्रिक हो, विशाल हो, अधिकाधिक 
व्यापक हो, विश्व व्याप्त हो। विचार का विषय कितने भी संकीणो से 
संकीणों क्षेत्र या जन-समुदाय से सस्चद्ध हो, उसकी पंकोर कैत्र या जन समुदाय से सम्बद्ध हो, उसकी पृष्ठ-भूसि अखिल 
विश्व हो | समस्या कोई भी हो, कितनी सी बड़ी या छोटी कितनी सी बड़ी या छोटी हो, बह 
विश्व-समस्या का ही एक अंग हो । 


प्रश्न-- विश्व से आपका क्या प्रयोजन है ९ कोई इस गोल्ा- 
कार भूमि को ही विश्व सानते हैं, कोई तीन लोक मानते. हैं, कोई 
असंख्य लोक मानते हैं। फिर, जेसे-जेसे खोज होती जाती है, ज्ञात 


विश्व का क्षेत्र भी बढ़ता जाता है। ऐसी अनिरिचत विवादग्रस्त 
विश्व-विपयक धारणा को केसे दृष्टि-विस्तार का विषय माना जा 
सकता है ९ 


श्र |: 


उत्तर--विश्व से हमारां अभिप्राय मनुष्य द्वारा ज्ञात क्षेत्र है । 
प्रत्यक्ष-अग्रत्यक्ष के भेद को वेयक्तिक दृष्टिकोण से कोई मूल्य नहीं 
दिया जा सकता | पर सामूहिक रूप से जो जगत अत्यक्ष है, वास्तव 
में वही विश्व है ओर हमारी इदृष्टिगविस्तार का विषय भी वही होना 
चाहिए। अज्ञात क्षेत्र दृष्टि का विषय बन भी केसे सकता है ९ रही 
कल्पना या कोरी श्रद्धा की बात, सो इस में कोई प्राण नहीं हे। 
सत्य-दृष्टि कोरी कल्पना या श्रद्धा के आधार पर टिककर काम नहीं 
किया करती । कल्पना को लेकर वास्तविक के प्रति उपेक्षा या सच्चाई 
का खून हो, यह कौनसी तुक है ? अज्ञात की बलिवेदी पर ज्ञात का . 
बलिदान करना कहाँ की बुद्धिमानी है ? रह जाती है यह बात कि 
ज्ञात विश्व का केत्र परिवत्तेनशील है। ठीक है। एक समय 
अमरीका हम लोगों के लिए ज्ञात विश्व का अंग नहीं था इसलिए 
उस समय दृष्टि अमरीका को नदेखकर भी विश्व-व्याप्त हों सकती 
थी, पर आज अमरीका की एक चप्पा भूमि छोड़कर सी दृष्टि विश्व- 
व्याप्त नहीं हो सकती । चन्द्रमा तक अभी हम नहीं पहुंच सके हैं. 
ओर न चन्द्रलोक का हाल ही विश्वसनीय रूप से कुछ मालूम है ओर 
न हम' किसी तरह चन्द्रल्ञोक में बसने वाले (यदि वहाँ प्राणी हैं) 
प्राशियों के जीवन को प्रभावित ही कर सकते हैं। इसलिए आज 
की विह्ृव-व्याप्त दृष्टि का विषय चन्द्रलोक नहीं बन सकता। पर कलर 
वहाँ मनुष्य पहुँच जाय ओर उस जगत से नाता जुड़ जाय, तब दृष्टि 
को बिश्व-व्याप्त होने के लिए चन्द्र-जगत को भी अपने क्षेत्र में लेना 
होगा । समय-समय पर यह क्षेत्र बढ़ सकता है ओर इस अपेक्षा से 
वह परिवरतैनशील है, पर यह नियम अपरिव्तेनीय ही है कि जितना 
सी ज्ञात जगत है, वह सब रृष्टि-विस्तार का क्षेत्र हों। एक समय 
; का ज्ञात जगत उस समय की दृष्टि का क्षेत्र हो, तभी बह सत्य- 
दृष्टि है । 


ल्‍प 
रा 
पा 


तह 


प्रश्तू--तो क्या आपका यह आशय हे कि चन्द्र, मह-उपग्रह, 
नक्षत्र, सोर जगत आदि की समस्याओं को अपनी विचार-हृष्टि क 
विपय नहीं वनना चाहिए, ओर इनकी खोज बन्द कर देना चाहिए 
क्या विज्ञान की सहायता से विश्व-चृत्त को निरन्दर बढ़ाते रहने क 
ग्रयास उपेक्षणीय हे ९ 


उत्तर-- दसारा यह असिप्राय कदापि नहीं हे कि वेज्ञानिक 


अनसंधान या खगोल सस्वन्धी खोज को उपेक्षा की दृष्टि से देखा 

'जाय। ग्रह-उपप्रह, चन्द्रमा, सोर-जगत, नक्षत्र. तारिकाएँ, आदि 
सम्बन्धी ज्ञान की निरन्तर वृद्धि होना ही चाहिए। ज्ञान का सण्डार 
जितना सी बढ़े, उससे लास ही हे । पर हमारा आशय यही हे कि 
हम अटकलबाज़ियों, कोरी कल्पनाओं या मात्र संस्कार-जन्य धार- 
णाओं को लेकर ऐसे प्रवाह में न बह जायेँकि इस घरती पर की 
समस्याओं व उल्कनों को या अपने जीवन की कठोर बास्तविकताओं 
को झुलादें । दूसरे शब्दों में कहा जा सकता हे कि हम अदृइय 
जगत की ठुह्दाई को अपने ऊपर इतना न छाने दे कि इस मसर्तिमान 
जगत के हित को ही खटाइई में डाल दे। वेज्ञानिक हृष्टि से ग्रह-उपग्नह 
नक्षत्र आदि का जो सी अध्ययन होगा, उससे हमें अपनी समस्याओं 
को सुलमभाने से एक हद तक ज्ञास ही हो सकता है, पर न हो तो सी 
हानि नहीं है | किन्तु अवैज्ञानिक हृष्टि से अन्धविश्वास-जन्य किसी 
परलोक-विषयक धारणा विशेष को लेकर या स्वग-बहिइत अथबा 

नरकऋ#-दोज़ख की कल्पनाओं व दुहाइयों के वल पर इस जीवन की 

समस्याओं को सुलमाने का प्रयास किया जायगा, तो अवश्य ही अनर्थ 

ही अनथ होगा। वस, हम इतना ही चाहते हैं. कि ऐसा अनरथ ने 

हो, कल्पना की वेदी पर वास्तविकता का बलिंदान न हो | 


प्रश्न --एक संकुचित क्षेत्र या जन-समुदाय से सम्बन्धित प्रइन 
पर विचार करने के लिए सारे विश्व को सामने रखना किस तरह 
२४ ) 


उपयोगी है ? आखिर, एक वर्गे विशेष की आवश्यकताएँ च परि- 
स्थितियाँ उसकी अपनी हैं, सारे विश्व से उन्हें बांधना कहाँ तक 
ठीक है ९ 


उत्तर--इसमें कोई सन्देह नहीं कि किसी स्थान था वर्गे 
विशेष के प्रन्न उसकी विशेष परिस्थितियों व आवश्यकताओं को 
सामने रख कर ही हल किए जा सकते हैं। पर आवश्यकता इस 
बात की है कि वे प्रश्न इस तरह सुलर्स कि ओर नए प्रइन या उससे 
भी कठिनतर प्रइन न खड़े हो जायं, ओर यह तभी सम्भव है जबकि 
वे इस तरह सुलमाए जाएं कि सामूहिक रूप से वे विश्वहित्त का 
साधन करें, अथवा एक्र स्थान या वर्ग विशेष का कल्याण करते हुए 
सामूहिक रूप से विश्व का अकल्याण न करें। एक भाग का विशेष 
लाभ अन्य सागों के लिए हानिप्रद हो तो इससें सम्पू्ं का अलाभ 
ही है। आवश्यकता या ओचित्य की सीमा से अधिक लाभ हानि 
ही है । उदाहरण के तोर पर राष्ट्रीयता को लें जो आज की दुनिया 
में एक जीता-जागता ग्रइन है। राष्ट्रीयता के ओचित्य की सीमा 
से अधिक लाभ की भावत्ता ही साम्राज्यवाद या फासिस्टवाद की 
जन्मदात्री है। अपने को मनुष्य - फेवल्न मनुष्य-मानकर एक 
दृष्टि डालें तो हम देखेंगे कि जो विनाशकारी शस्ाख्रों व अणुबसों 
के निर्माण में मनुष्य की अपार शक्ति का अपव्यथ हो रहा है, जो 
खून की नदियां आए दिन बहाई जाती हैं, जो मीषण युद्धों व 


महायुद्धों द्वारा सयंकर नर-संहार-लीला रचाई जाती हे, उसका - 


कारण है राष्ट्रीयवा का उन्‍्माद । फिर, इसकी तह में जो शोषणंकारी 
अथे-व्यवस्था है, उसे भी उपेक्षित नहीं किया जा सकता। बल्कि 
सच तो यह है कि राष्ट्रीयता के उन्‍्माद की जड़े' वहीं हैं। कहने को 
तात्पये यह है कि राष्ट्रीयता का भूत सभी पर सवार है। यू' दुनिया 
भर की भल्ताई की बाते सभी करते हैं. ओर उसकी ठेकेदारी का दक्ष 
सी भरते हैं. पर कितने ऐसे हैं. जिनकी नीयत साफ़ है ? कुछेक 
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की छीड़ कर सभी तेरे-मेरे के द्न्द्‌ में पड़ कर, एक दूसरे के प्रति 
सन्देह व अविश्वास भरे हिंसा-प्रतिहिंसा के भावों को लेकर, 
अपने-अपने ढंग से इस दुनिया के रंगर्सच पर नाच रहे हैं। आज 
का यह मनुष्याकार जन्तु पहिले एक राष्ट्र. का-नागरिक है, फिर 


6१ 
मनुष्य है। वह भूल गया है कि मनुष्य सबसे पहिले मनृष्य है 


है। इस तरह सानव की हेखियत से ही ओर मानवता की दृष्टि से 
चली ने आपको ओर दनिया को देखना मानव मात्र का कत्त व्य 
हे। ऐसा किया जायगा तो राष्ट्रीयता का कुत्सित रूप दर रहेगा और 
उसका वह सुन्दर व भव्य बाज ही समक्ष रहेगा जो सानवता का 
अबिरोधी ही नहीं, बल्कि उसका सहायक है | इस तरह अखिल 
विश्व को अपने सामने रखते हुए ओर किसी भी राष्ट्र को उसके एक्क 


अंग के रूप में ही देखते हुए उस राष्ट्र की समस्याओं को समुचित 


व निर्दोष रूप से सुक्षकाया जा सकता बल उस राष्ट्र को ही 
सामने रख कर उन समस्याओं को सुल्लकाया जायगा तो ठीक-ठीऋ 
निणंय न हो सकेगा । इस तरह का पद्धति से हमारी ह्ृृप्ि 


ओर भरी निखरेगी, यहाँ तक कि फिर हम देशों और राष्ट्रों का भेद 
सिटाकर सम्पूर्ण संसार को ही एक राष्ट्र का रूप देने की ओर ध्या 
देंगे ओर इस मागे से जितनी सी वाधाएँ हैं, उन्हें दर करने की ओर 
 अम्नसर होंगे, इसी तरह ओर छोटी-छोटी समस्याओं को सलभाने 
के लिए हमें इसी नीति से काम लेना होगा । एक राष्ट्र के सीतर 
छोटे-छोटे अइनों को हल करने के लिए मानवतामयी राष्टीयता 
को सामने रखना होगा। तब संकीणें जातीयता, ग्रान्तीयता या 
साम्प्रदायिकता की छोटी-छोटी व तंग चहार दीवारियों से 
उटने को श्रेरणा हमें सि गी, आर हम तुच्छ व क्षशिक स्वार्थों को 
लेकर डेढू इंट की अलग मसजिद बनाने की बृत्ति को नष्ठ कर 
रद 
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सकेंगे। इस तरह एक व्यापक दृष्टि को लेकर जब हम छोटी चीज्ञों 
को देखेंगे तसी हमें वास्तविकता का ठीक पता लग संकेगा। कुए का 
मेंढक कुए को ही साथर सान कर जो छुछ समझ सकेगा, उसका 
वास्तविक मूल्य क्यो है ? कितने भी संकुचित क्षेत्र से अपेक्षित 
प्रशत पर विचार किया जाय, उससें हानि नहीं है, हानि है संकुचित्त 
क्षेत्र में घिर कर विचार करने से । विषय की संकीण;ता बुरी नहीं है, 
इहृष्टि की संकीणेता बुरी है । सत्य या सस्यक्त्व पाने की यह पहली 
शर्ते है कि दृष्ठि अधिक से अधिक विशाल हो, विश्व-व्याप्त हो, यहाँ 
तक कि व्यक्ति के निज्ञी प्रहर्नों या व्यक्तित्व की अपनी समस्याओं को 
सुलकाने के लिए सी अथवा एक-एक व्यक्ति के स्वापेज्षित प्रइत्तों 
को हल करने के लिए भी इसी व्यापक दृष्टिकोण से काम लिया 
जाय | यू' सी कह सकते हैं कि निजत्व के प्रश्न हज्त को परत्व में घटा 
कर देखने में ही वास्तविक निज-पर-हित का प्रश्न हल हो सकेगा 


ओर उस परत्व का क्षेत्र जितना व्यापक होगा, हित-साधन उतना ही 
वास्तविक ब स्थायी होगा | 


प्रश्न--निजहित ओर परहित की खिचड़ी पकाने से परहित 
हो या न हो, निजहित खटाई में पड़ जायगा। संसार को छोड़कर 
आत्म-साधन करने में निजहित की पराकाष्ठा है। पर-हित्त का भुलावा 
मिटाने से निजहित का मागें प्रशस्त ही होता है। निवृत्ति ही सुख 
की कुजी है, पर आप जिस दृष्टिकोण को रख रहे हैं, वह प्रवृत्ति- 
प्रधान है । 


_ उत्तर--निजहित ओर परहित के प्रश्न को एककान्तवादी दृष्टि- 
कोण से देखने की प्रवृत्ति ग्रायः रही है. और है। एक प्रक्ञ है यह 
कि निजहित ही सब कुछ है ओर ब्रकारान्तर से परहित सी उसी में 
है। दूसरा पक्ष हे यह कि पर-हित में ही निजहित है, परहित से 
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रपेज्ञष निजहित कोई चीज्ञ नहीं हे । पर सत्य दोनों के मध्य में 
। निजहित किए बिना परहित नहीं हो सकता, यह सत्य हे 
क्योंकि जब॒ अपना ही हृदय शुद्ध नहीं हे, अपनी ही नीयत साफ़ 
नहीं है, अपना ही मांगे हमारे सामने स्पष्ट नहीं है तो दूसरे को हम 
क्या सागे दिखायेंगे ? पर दूसरों से दूर हटकर या स्वकेन्द्रित होंकर 
भी निजहित की साधना नहीं चल सकती। आधिभोतिक हित- 
साथन के लिए तो निर्विवाद रूप से यह स्वे-मान्य हे ही, पर सच 
यह है कि आध्यात्मिक हितसाधन की दृष्टि से भी यह एक खरी 
सच्चाई है। क्रोध; मान, साया, लोभ आदि कपायों व दु्मावनाओं 
की या आत्मा के जितने भी दुगु ण या विकार हैं, उनको निःशेप 
करने का यह अर्थ नहीं है कि नेमित्तिक दृष्टि से ही उन्हें अव्यवहाये 
बना दिया जाय । डपादान रूप से ही विकारों को सिटाना सचमुच 
उन्हें मिटाना है | ऐसी परिस्थितियों में व्यक्ति रहे जो क्रोध, सान, 
माया. लोभ आदि बुराइयों का क्रीडास्थल हो ओर वहां रहते हुए 
उन्हें दूर करने का अभ्यास सतत करता रहे ओर इस आन्तरिक 
संघर्ष के परिणाम-स्वरूप वह अपना हृदय इतना शुद्ध व निर्विकार 
बना सके कि उन सब परिस्थितियों में रहते हुए भी वह अलिप्न 
व अनासक्त रहे, जल में कमल की तरह भीतर रहते हुए भी 
ऊपर रहे, यह अवस्था ही सचमुच वीतरागता की अवस्था है। 
शान्त वातावरण में या एकान्तवास में साधना की तैयारी ही हो 
सकती है, सच्ची साधना नहीं हो सकती। साधना संघरषेमय है। 
तूफान के बीच अचल बने रहना साधना है । बीतरागता की साधना 
राग-ह् ष के विरुद्ध निरन्तर संघषे करते हुए उन पर विजय पाने में 
है। राग-हे ष के वातावरण से या जग के कोलाहल से दूर भाग कर 
या संघर्षमयी साधना से परे हट कर कमज़ोरी को उ्सारने से रोका 
जा सकता है, पर भीतर बसी कमज़ोरी को दूर नहीं किया जा सकता। 
कृपाय-सावना का उपशस नहीं, क्षय ही वास्तविक संयम है। उसे 
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मूल से मिटाना और उसके पुनः भीतर प्रवेश करने को भागे को 
अवरुद्ध करना ही सच्ची संयम-साधना व तपस्या है, ओर निरचय ही 
ऐसी अवस्था संघषे के बीच में से निकल कर ही आराप्त हो सकती 
है | रही यह बात कि परहित में ही निज-हित है, सो यह भी पूरे 
सत्य नहीं है। वस्तुस्थिति कुछ ऐसी है. कि निजहिंत ओर परहित 
आपस में गुथे हुए हैं। निजहित किए बिना परहित' करने की 
क्षमता, योग्यता व॒पात्रता नहीं आ सकती ओर परहित किए विना 
निज-हित की साधना आगे नहीं बढ़ सकती । भोतिक, मान्नसिक व. 
आध्यात्मिक, सभी दृष्टियों से निज-पर-हित का समन्वय ही परम 
सत्य है। निवृत्ति ओर प्रवृत्ति का सामंजस्य भी यहीं है। कोरी 
निवृत्ति अनावश्यक कष्ट-सहन ही नहीं है, विश्वहित की सावना, 
पर-हित की साधना ओर अन्ततः निजहित की सच्ची तपस्या के अनु- 
कूल भी नहीं है । कोरी ग्रवृत्ति भी इसी तरह एक-पन्षीय ही है । 
सत्य व कल्याण किसी एक में नहीं, दोनों में या दोनों के सम्मिलन 
में है। परिस्थिति विशेष को लक्ष्य में रखते हुए कमी एक पर 
ज्यादह ज्ञोर भले ही दिया जाय लेकिन सत्य-दृष्टि दोनों के सन्तुलित 
संयोग में ही है। एक बात ओर है। ग्रकृति का नियम आदान- 
प्रदान है। यही नीति का आधार भी है। में किसी से कुछ लू 
ओर लेता ही रहूँ, उसे कुछ न दू तो यह नहीं चल सकता। पार- 
स्परिक लेन-देन के आधार पर यह संसार स्थित है, यह जीवन टिका 
हुआ है। एक व्यक्ति संसार का 'परित्याग” करे या जग को मिथ्या 
या माया कह कर उससे नाता तोड़े, पर इसके बाद भी वह दुनिया 
से लेता ही रहे, ओर उसे देने का नाम न् ले, तो यह उसकी 
अनधिकार चेष्टा ही है। जो दुनिया को देने के कर्त्तव्य को भुला 
बेठा है, वह दुनियां से लेने के अधिकार का भी उपयोग नहीं कर 
सकता | कर्तव्य ओर_ अधिकार की जोड़ी है। जिस व्यक्ति का 


दुनिया के श्रति कोई कर्तव्य नहीं है; उसका दुनिया पर कोई 
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अधिकार भी नहीं है । कर्चव्यटीन अधिकार का उपयोग शोपर है 
अन्याय है, पाप है। हम देखते हैं कि एक निश्नत्तिवादी 
यद्यपि यह दावा करता हे कि उसने संसार का ल्वाग कर 
दिया हे ओर इस दावे को लेकर बड़े अभिसान के साथ 
कह दिया करता हे कि उसे संसार से क्या प्रयोजन हे पर सच यह 
है कि पूरी तरह वह संसार पर या समाज पर निर्भर हे । उसकी 
सारी दिन्न-चर्या व सारी जीवन-व्यवस्था अथवा उसकी साधना का 
सारा कोसे समाज की कृपा, उदारता या दानशीलता पर अचल म्वत्त 
है । उसकी खान-पान की अत्यधिक शुद्धि, अत्यन्त अमुविधापुर्णी व 
टेढ़ी-मेढ़ी आहार-विहार-विधि, तथा उसकी सभी क्रियाओं व 
व्यवस्थाओं में ग्रायः इतना वनावटीपन हे कि समाज के सहारे के 
विना वह एक क़दम भी आगे नहीं वढ़ सकता। वह परी तरह 
परावलस्वी है । भला; ऐसी पराश्रय की स्थिति में स्वकेन्द्रीकरण 

कहां तक नीतियुक्त ओर डचित कहा जा सकता है ? हाँ, जिस 
अग्रमत्त अवस्था की कल्पना निवृत्तिवाद ने की है, उससें पराव- 
लम्बन नहीं हे, पर वह अवस्था कहां तक व्यवहाये है, यह एक 
प्रश्न है। ओर, जब तक उसका कोई प्रत्यक्ष उदाहरण सामने नहीं 
है या कोई ऐतिहासिक प्रमाण उपलब्ध नहीं है, उसे व्यावहारिक 
मूल्य नहीं दिया जा सकता, अधिक से अधिक डसे एक सब्य 
कल्पना ही कहा जा सकता हे । उसे लेकर आज कोई प्रइन ही नहीं 
खंड़ा होता है । हमारे सामने जो प्रइन खड़ा है वह सीधा-सादा है । 
वह्‌ है यह कि जो संसार को न दे, वह संसार से ले भी नहीं सकता, 
उसे लेने देना सी नहीं चाहिए | समाज की सेवा, बिउव की कल्यांण- 
साधना, इन सद्‌-दृत्तियों-अबृत्तियों के प्रति उदासीनता या अरुचि 
दोना ऐसे किसी सी व्यक्ति के लिए शोसनीक नहीं है. जिसकी 
साधना के वाने-बाले को इकएक तार समाज की देन है। दुनिया 
को देख कर जिसे नाक-भौं सिकोड़नी है, उसका समाज सें रहना, 
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समाज पर टिक कर रहना, क्षम्य नहीं है। किसी को किसी 
पर सार वनने का अधिकार नहीं है | स्वावलम्बन सामाजिक जीवन 
की आधार-शित्षा है। जो इस शिला के टुकड़े-दुकड़े करता है, वह 
'समाज-व्यवस्था की जड़ों को हिलाता है. मानव-जीवन “को रोदता 
है। वह समाज अभागी है जिससें ऐसे व्यक्तियों का वाहुल्य है 

ऐसे व्यक्ति निए्चय ही मू-सार हैं, सामाजिक न्याय को हृष्ठि से 
अपराधी हैं। खेर, किसी भी दृष्टि से देखें, हम इसी निणुय पर 
आयेंगे कि निजहित में परहित है, ओर परहित में निजहित है। 
निज-पर का यह समन्वय ही व्यक्ति ओर समाज का सामंजस्य है 
निबृत्ति ओर प्रवृत्ति का संयोग है, ओर यहीं वह सत्य स्थित है 


प्‌ 
जिसमें अटूट विश्वास रखना सत्य-हृष्टि को ऐसी मांग है जो पूरी 


होनी ही चाहिए | 


ग्रश्न--- क्या आप यह नहीं मानते कि प्रवृत्ति सात्र करने से 
कर्मे-वन्धन होता है, जबकि कर्म-बन्धन से मुक्त होना ही आदशें 
माना जा सकता है ? आखिर, बुद्ध महावीर आदि अनेक महात्माओं 
ने निवृत्ति-सागं का ही ग्रतिपादन किया था ओर उनका स्वयं का 
जीबन इसका सूर्तिसंत रूप भी था ९ 


उत्तर--कर्मे-बन्धल से मुक्त होने का असिश्नाय निष्क्रिय या 
जड़वत्‌ बन जाना नहीं, वरन्‌ कर्म की आसक्कि को अथवा कम से 
सस्बद्ध मोह माया ममत्व आदि के विकार-भाषों को सिटाना ही है । 
कम सें अकमे की तटस्थता व विकसे की उपेक्षा हो. तो वहां कम बांघता 
नहीं है, बल्कि बन्धन से मुंक ही करता है | यही कारण है कि जिन 
महात्माओं ने निबृत्ति पर ज्ञोर सी दिया है, यहां तक कि जीवन के 
चरस उहदं इय को उन्होंने निवृत्यात्मक ही माना है, वे अन्तिम इवास 
तक कमे-रत रहे हैं। महावीर को ही लें जिन्होंने सबसे अधिक 
निवृत्ति पर ज्ञोर दिया और अपनी सारी फ़िल्लासफरी को निवृत्तिवाद 
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पर ही टिकाया । महावीर की हम एक स्थान से दसरे स्थान में 
जाते हए देखते है । 'केबलज्ञान! प्राप्त हो जाने के अनन्तर भी 
स्थिर होकर एक स्थान में नहीं रह सके। जहां उन्हे कवलक्षान 
की प्राप्ति हई, वहां उपदेश ग्रहण करने वाला कोई नहीं मिला, अत 

वहां से चल दिये ओर विहार करके जहां बिद्वान लोग एकत्रित 
थे, वहां पहुँचे ओर उन्हें उपदेश दिया। उन्होंने गणधरों व शिप्यां 
का संघ बनाया, संगठन किया ओर तीथर्थ-स्थापना की | यह सत्र क्या 
है, यदि जनहितकारी अदवृत्ति नहीं हे ९ हां, यह वात ज्ञरूर हू कि यहा 
प्रवृत्ति का क्षेत्र व्यापक हैं। यहां पारवार का वन्धन है हो 

ह परिवार है समस्त मानव-जाति का। महावीर ने अपने परिवार 
का त्याग किया, पर इस त्याग में से उन्होंने मानच-समाज को, वल्कि 
समस्त प्राणीजगत को, अपने बृहद परिवार के रूप सें ग्रहण किया । 
जिस दिव्य ज्ञान के प्रकाश से उनके अन्तस्तल' या अन्तर्मन में 
उजाला हुआ था, उसका प्रकाश चारों ओर फेला कर व्याप्त अर 
कार को मिटाने की दिशा में वे जीवन-पयन्त बढ़ते ही रहे, चारों ओर 
घूमकर संगठन ब ग्रचार में व्यस्त ही रहे । इस तरह उनके ममत्व 
का विस्तार हुआ। उनका कुडुम्त दस-पाच व्याक्तेयों का नहों रह 
गया सारा संसार उससें समा गया। स्पपष्टठतः ममत्व का यह ऊर्ध्वी 
करण या शुद्धीकरण जहां निवृत्तिसूलक हे, वहां प्रवृत्यात्मक भी है 
ही। अतः महावीर जेसे निव्वत्तिवादी को भी हम प्रवृत्ति में रत 
पाते हैं ओर तब इस सत्य का दशेन करते हैं कि प्रवृत्ति सात्र 
'कर्मेबन्धन नहीं है । अत* आदशे की अनिष्पत्ति कम में नहीं, कम 
की अनासक्ति में हे, भीतरी निवृत्ति में हे, बाहर की ग्रवृत्ति से 
उसका विरोध नहीं हे | 





प्रश्न-- दंष्टि विश्व-व्याप्त हो, क्या इसका यह असिप्राय है 
कि एक ओर अखरड सानवता इसका आधार हो ९ 


शेर ] 


उत्तर--वासतव में सत्य दृष्टि को अपेक्षा प्राणी भात्र से है, 
मानव से ही नहीं । मानव एक प्राणी ही है. ओर इस अपेक्षा से वह 
अमानव प्राणियों से बिल्कुल अलग सी नहीं है। चेतना प्राणी सात्र 
का गुण है। जहां चेतना हे, वहां सुख-ठुख की अनुभूति है। मानव 
सुख चाहता है, दुख से बचना चाहता है। इस मानवीय अनुभव 
के आधार पर यह सहज ही समझा जा सकता है कि हरेक ग्राणी 
सुख में प्रवृत्ति ओर दुख से निृत्ति के लिए इच्छुक हे ओर हरेक 
ग्राणी का आचरण इस तथ्य की पुष्टि भी करता है | ऐसी स्थिति 
'में आदशे, प्राणी मात्र का सुख ही कहा जा सकता है। सर्वान्तः 
सुखाय, सर्चोदिय या विउव-कल्याण इसी का नाम है । सामूहिक रूप 
से समस्त चेतन जगत का सुख या अधिकतम प्राणियों का अधिकतम 
सुख भी इसे कहा जा सकता है। पर ग्राणी मात्र के प्रश्न को लेकर 
बड़ी कठिनाइयां हैं, बड़ी मजबूरियाँ हैं। फिर, प्राशी-जगत बहुत , 
कुछ अभी अज्ञात है। मनुष्य इस दिशा में आगे बढ़ रहा हे, 
अनुसंधान कर रहा है । पर अभी वह बहुत कम जानता है. बहुत 
अधिक अभी उसे जानना शेष है। ऐसी स्थिति में सूक्ष्म रूप से 
आदशे को शिरोधाये करते हुए भी तथा जहाँ तक ज्यवहाये हो, उसे 
सान्‍्य करते हुए भी एक ओर अखरड मानवता का आदशे ही उसके 
लिए अधिक स्पष्ट हे ओर इसी कारण बह विशेष प्रेरणा-जनक व 
महत्त्वपूर्ण है। सानव-जीवन का भ्रइनन ही यद्यपि उसके सामने नहीं 
है ओर न होना ही चाहिए, पर इसमें कोई सन्देह नहीं है. कि 
' यही प्रइन उसके सामने सबसे अधिक महत्त्वशाल्री व मूल्यवान है । 
इस अपेक्षा से बहुत ह॒द॒तक सन्देह की सम्भावना के परे यह कहा 
जा सकता है कि एक ओर अखण्ड मानवता विध्व-व्याप्त दृष्टि से 
अपेत्तित हो, यह अनिवाय है। ह 


प्रश्न-- छोटी-छोटी समस्याएँ विश्व-समस्या का अंग हों, ' 
यह मानने से ऐसी दलबन्दियों या ऐसे बंधनों व भेदभाव की 
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खाइयों को, जिनकी न कोई उपयोगिता है ओर न जो प्राकृतिक था 
स्वाभाविक ही हैं, अनुमोदन मिलता हे । होना यह चाहिए कि ऐसी 
निकस्सी समस्याएँ ही न रहें अथवा विश्व-समस्या का अंग बन कर 
सीन रहें, क्‍योंकि ऐसा होने से भी उन्हें अश्रय व प्रोत्साहन दी 
मिलेगा । 


उत्तर--निस्संदेह अग्नाकृतिक, अस्वाभाविक ओर निरथंक 
सीमाओं को मान्यता न मिलनी चाहिए। वे सव दीवारें घराशायी 
कर देनी चाहिए जिनकी कोई उपयोगिता नहीं है | ऐसे सब संगठन 
तोड़ देने चाहिए जो मानव-हिंत ओर विश्व-हित के शत्रु हैं | -विश्व- 
समस्या का अंग बनाने से यह भाव नहीं हे. कि जो समस्या उसका 
अंग बनने की क्षमता ही नहीं रखती हे, वह भी उसका अंग बन 
कर ग्रश्रय पाए। आखिर, नियम का टीक-ठीक पालन तो विवेक- 
बुद्धि पर ही अवलम्बित है। फिर, किसी समस्या को विश्व-समस्या 
का अंग बनाना उसका अनुमोदन करना हे ऐसी धारणा अमसूलक 
है । व्यक्तित्व, परिवार, राष्ट्र, आदि प्राकृतिक वन्धनों को लेकर जो 
समसस्‍याएँ हैं, उन्हें विश्व-ससस्या की गोद मिलनी ही चाहिए। पर 
कुछ मानव की बनाई हुईं सी ऐसी समस्याएँ हैं, जिन्हें अनुपेक्षणीय 
नहीं कहा ,जा सकता। समाज आखिर एक ऐसी ही व्यवस्था है। 
जाति, वणे, सम्प्रदाय आदि भी मनुष्य की बनाई हुई चीजें हैं । 
मोलिक. दृष्टि से इन्हें मान्यता या विशेष मूल्य देने के लिए गुजाइश 
नहीं हे, नियस रूप से ऐसा नहीं कहा जा सकता | समाज या मनुष्य 
की सामाजिकता एक विराट सत्य के रूप में हमारे सामने है। उसे 
'छंत्रिम कह कर उसका उपहास हम नहीं कर सकते। अन्य अनेक 
संस्थाओं के विषय में भी कम-डुयादह इसी तरह की वात है | हर 
' हालत. में व्यावहारिक -दृष्टि से इन्हें लेकर विचार करना ज्रूरी ही 


च्क 
प््ि 


है ओर इसका:अथ उसका अनुमोदन नहीं है। आदसी की प्रतिष्ठा 
३४ ।] | 


वास्तविकता की अवहेलना में नहीं है, बल्कि वास्तविकता से जूमने 
में है। प्रयत्न का विषय क्या है, या प्रतिहनन्द्दी कोन है, इसको लेकर 
नहीं, बल्कि प्रयत्न की दिशा क्या है, अथवा इन्द्र के पीछे क्‍या 
भावना व उद्देश्य है, इसे लेकर ही यह कहा जा सकता है कि 
आदरशे-साधना की जा रही है या नहीं सत्य दृष्टि वहां है या नहीं 0 
यदि दिशा ठीक है, यदि भावना अच्छी है, यदि उह्द३य उत्तम है, 
तथा यदि व्यापक या बृहद्‌ समस्या को सुलाने या उपेक्षित करने की 
दृष्टि नहीं है, तो.प्रयत्त कितना भरी छोटा हो, कथा उसका तज्षेत्र 
कितना सी संकुचित हो, दृष्टि वहां विश्व-व्याप्त हे ओर सत्य वहाँ 
विद्यमान है । 


दूसरा लक्षशु--- 


सावकालिकता--इदृष्टि सावैकालिक हो। काल विशेष की 
समस्याओं पर विचार करते समय भी महाकाल सामने हो | नवीनता 
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भविष्य की कल्पना वर्तेमान को प्रेरणा दे पर अनुचित रूप से [चित रूप से वह्‌ 
| 4 

वंतेमान पर आच्छादित न हो । भूत वर्तेमान को अपनी देन दे, पर 

हि धान छात्रा "मजाक यथा ८4 3 राााक सकल न नकल कब 
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भविष्य एक लड़ी में ग॒थे हुए हों ओर महाकाल की यह त्रिकाल- 
बनकर भा“. 2393+_33+नन नमन न >> «न नननननन-+ क नमन न««+स+- >-ननमक«ध+++++> न 
माला मानव-बद्धि पहने ओर धन्य हो । 


प्रश्न---आखिर, नवीन ओर प्राचीन में श्रेष्ठ कोन है ? कौन 
सत्य के ज्यादह निकट है ९ 


उत्तर--नवीन में प्राचीन की अपेक्षा ये तीन गुण 
अधिक सुलस हे-- १, 7 





मिलना ' - 


(१) समयानुकृूलता- नवीन बतमान परिस्थिति से अप- 
लित होता है, प्राचीन नहीं, अतः नवीन प्राचीन से अधिक 
समयानुकूल हो, यह बहुत स्वामावक हैं । 


+हिंत् हा 
च्‌ 
कं 


(२) विकार-न्यूनता -- नवीन के ताज्ञा होने से उसमें विक्वृति 
की गु जाइश कम हे या उसके अपने असली रूप में मिलन की 
संभावना है, जबकि प्राचीन के विपय में ऐसी संभावना कम है या 
नहीं के वरावर ढ. 

(३) ज्ञानानुभव-पीठवल-बाहुल्य-- प्राचीन की अपक्षा 


नवीन के पीछे ज्ञान ओर अनुभव का पीठवल ज्यादह होता हे ओर 


ऊ 


इस कारण नवीनता में कुछ विशेषता होना स्वाभाविक हे । 


दूसरी ओर नवीन की अपेक्षा प्राचीन से ये गुण अधिक होना 
९5 भ्के ५ 
स्वाभाविक हे-- 


(१) विश्वसनीयता --जो प्राचीन अभी तक चला आया है, 
वह अनेक अंच्छी-बुरी परिस्थितियों व संकटों में से गुज्र चुका है, 
अनेक विरोधों, विद्रोहों व प्रहरों पर विजय प्राप्त कर चुका है। 
फिर, समय-समय की परिस्थिति के अनुसार उसमें कम ज्यादह कुछ 
भी परिवतेन नहीं होता रहा है, ऐसा भी नहीं है। अतः नवीन की 
अपेक्षा प्राचीन अधिक विश्वसनीय है । 


(२) वास्तविकता-- नवीन में सविष्य की कल्पना का ससमा- 
वेश अधिक होना बहुत संभव है, आचीनता में कम, क्योंकि 
प्राचीनकाल की अपेक्षा से जो भविष्य था, वह बीत चुका है या बीत 
रहा है। कल्पना की पुट कम होने से प्राचीनता की पुट ज्यादह हो 
सकती है। यह वहुत संभव है. कि आज कोई प्राचीन नवीन से 
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अधिक अनुकूल हो जब कि नवीन आज के लिए नहीं, भविष्य के 
लिए अधिक अनुकूल या उपयुक्त हो । 


फिर, प्राचीन में नवीन की अपेक्षा एक यह अच्छाई है कि 
उसको अपनाने में एक तरह की स्थिरता है जब कि नवीन को 
अपनाने सें समय-समय पर नए-नए नवीन को अपनाते रहने की 
बृत्ति मौजूद है, ओर इस तरह बे-पेंदी का लोटा बनने की जेसी 
स्थिति वहाँ है । पर इस अच्छाई में एक घुराई भी है ओर बहन है 
अपरिवतन-शीलता । प्राचीन को अपना कर अहित अवश्यस्भावी 
ही नहीं, स्थायी हो सकता है, जब कि नवीन को अपनाने में 
परिवर्तन द्वारा अहित को हित में बदलने की सम्भावना है। दोनों 
ओर यह अच्छाई ओर बुराई समान रूप से विद्यमान है । 


इस तरह और भी गुण-दोष नवीन ओर प्राचीन में हैं ओर 
उत्तके अपवाद भी हैं । सामूहिक रूप से न नवीन को ही श्रेष्ठ कहा 
जा सकता है; न प्राचीन को ही। नियस रूप से दोनों को समान ही 
कहना होगा । वास्तव में दोनों अच्छे हैं, दोनों बुरे हैं। कहीं नवीन 
अच्छा है. कहीं प्राचीन अच्छा है. । नवीनता-प्राचीनता का अच्छाई- 
बुराई से कोई अनिवाये सम्बन्ध नहीं है, न सत्यास नहीं हे, न सत्यासत्य से ही उसका 
कोई सुनिश्चित सम्बन्ध है जो लोग प्राचीनता की दुह्ाई देकर पुरानी 
गई-बीती चीज़ों से चिपके रहते हैं ओर अच्छी से अच्छी नई 
चीज़ को छूते मी नहीं हैं, वे जितना भूलते हैं, उतना ही भूलते हैं. 
वे लोग जो नबीनता के उपासक बन कर पुरानी चीज़ पर नाकनमों 
सिकोड़ा करते हैं ओर पुरानी अच्छी चीज़ को छोड़ कर नई ख़राब 
चीज़ों को भी ग्रहण करते हैं। ऐसे आदमी नवीनता या प्राचीनता के 
मोह में पड़ कर अपना अहित करते हैं. ओर सत्य ग्रहण नहीं कर 
पाते हैं। नवीन और प्राचीन दोनों सत्य के निकट 'हैं ओर दूर 
भी हैं। आबश्यकता है. विवेक से काम लेने की, अन्तेंदृष्टि से देखने 
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की, नवीनता का उन्माद ओर प्रांचीनता का मोह त्याग कर चस्तु- 
स्थिति का ठीक-ठीक अध्ययन करने की । . . 


 प्रश्न--तो क्‍या नवीन ओर प्राचीन का मोह समान रूप से 
सम्यक्तत्व-अहण में बाधक है ९ ड़ 


उत्तर-- जहाँ तक नवीन और प्राचीन की अपनी-अपनी 
मोहक शक्ति का प्रइन है, दोनों ही सत्य श्रहण में समान रूप से 
बाधक हो सकते हैं, पर व्यवहार में प्राय: बाधक ग्राचीनता को मोह 
ही रहा है, ओर है। यही कारण है :कि सत्यासत्य की दृष्टि से 
नवीज्ता और आचीनता एक स्तर पर होते हुए भी आचीनता के मोह 
को दूर करने पर ही ज्यादह ज्ोर प्रायः दिया जाता है, और दिया 
: ही जाना चाहिए। यह प्राचीनता का सोह ही परम्परावाद या रूढ़ि- 
वाद है, ओर मानत्र-स्वसाव की यह एक ऐसी कमज्ञोरी है जो सदा 
ही रही है ओर अभी भी है । कहावत है कि दूर के ढोल सुहावने 
: होते हैं। यह कहावत जहाँ स्थान की अपेक्षा से ठीक है, वहाँ काल 
या समय की अपेक्षा से भी उतनी ही ठीक है । बहुत प्राचीनकाल में 
जंगली सनुष्य वृद्ध मनुष्य के भरने पर वर्षों तक उसकी लाश को. 
रखते थे और उसकी “पूज्य किया करते थे। पूषेजों के प्रति सन्मान- 
व श्रद्धा के भाव रखना मानव-हृदय- की नेसर्गिक वृत्ति है पर यह- 
भी. सालव-स्वभाव: की एके विशेषता है कि वह सहज ही अपनी 
वृत्तियों को अच्छाई से बुराई की ओर या- ग़लत रास्ते पर ले 
जाए । उसकी इसी कमज्ञोरी ने सदा प्रेम को मोह में और अद्धा को 
अंध-श्रद्धा में परिणत किया है। रुत वृद्ध के देह की पूजा ऐसा ही 
भोह या अंध-अद्धा है। ऐसे परम्परावाद या रूढ़िवाद में प्रगति या. 
सूजन नहीं है। यह रचनात्मक नहीं, बल्कि एक निषेधात्मक विधान- 
द । रूढ़िवादी समभते हैं कि हमारे पूर्वज. ऐसा करते चले आए हें, 
रेल. ]' | हा 


हमारे पुरखों ने यह रूढ़ि चलाई है, इसलिए यही ठीक है। इनका 
मूलमंत्र है---महाजनो येन गतः स पन्‍्थाः !! इनके लिए अतीत 
काल बड़ा अच्छा था और तब की बातें अब तक वेसी ही चली आ 
रही है। समय के साथ सभी में परिवर्देन होता है, प्रत्येक क्षण 
कण-कण में अविराम परिवर्तेन होता रहता है ओर कोई भी इस 
नियम का, इस सावेन्निक व सावेकालिक प्राकृतिक नियम का, 
अपवाद नहीं है और स्वयं वे रूढ़िबादी भी नहीं हैं, पर इस सच्चाई से 
आँखें मू द कर वे अतीत के विरह में लम्बी-लम्बी सांसे लिया करते 
हैं, मानो भूत को प्राप्त करना ही उनके वर्तेमान का ध्येय हो। इल्हें 
स्वकाल में ग्राचीन काल के अंधानुकरण के अतिरिक्त कोई सार तत्व 
ही नहीं दिखता है।। ये रूढ़िवादी प्रतिक्रियाबाद के गढ़ में घिरे 
रह कर अवसपेणवाद को अपनाते हैं ।|- वे पतन में विवशता व 
अ्रमजन्य सन्‍्तोष देखते हैं ओर उच्नति के प्रयत्न को विडम्बना सम- 
भते हैं। वे सदा पुरखों की वुद्धिमत्ता की ही दुहाई दे-देकर हर 
नवीन का और हर परिवतैन का उपहास करते हैं। वे यह नहीं 
सोचते कि हमारे पुरखों के पास जितनी पूजी थी वह तो हमें मिली 
ही है पर साथ ही इतने समय में जगत ने जो अनुमव ओर ज्ञान 
कमाया है. वह भी पूजी के रूप सें हमें मिल्रा है ओर ऐसी हालत 
में व्यक्तित्व की दृष्टि से न सही, पर ज्ञान व अनुभव की हृष्टि से हम 
आगे बढ़ सकते हैं तो इसमें आइचय ही क्या है 0 वे प्रगति तो क्‍या 
करेंगे, जीवित रहने के लिए अनुकूल परिस्थितियाँ सी बनाए नहीं 
रख सकते | जीवन टिका रहे, इसके लिए ज़रूरी है कि शरीर नए 
भोजन को पचा सके ओर पुराने भोजन से उसका सार लेने के बाद 
जो मल बचा है, उसे दूर कर सके । इनमें से एक भी क्रिया बन्द 
हो जायगी तो जीवन नहीं रह सकेगा, मृत्यु हो जायगी। प्राचीनता 
के मोही था रूढ़िवादी में ये दोनों ही क्रियाएँ बन्द हो जाती. हैं ओर 
इसके परिणास-स्वरूप न वह नवीन रुत्य ग्रहण कर पाता है और 


,न प्राचीन असत्य ही हटा पाता है। इस तरह प्राचीनता का मोह 


/ 


की 


विनाशकारी है. और इसकी उ्यापकता इसकी विनाशकारिता को 
ओए भी अधिक बढ़ा देती है | यही कारण है. कि इसे हटाने पर ही 
ज्यादह जोर दिया जाता हे ओर हमने सत्यन्यहण में इसे ही 
अधिक बाधक कहा हे । 


प्रश्न---आचीनता का मोह मिटाने के लिए क्‍यों न वरतेमान 
की अपेक्षा भूत को, नवीन की अपेक्षा प्राचीन को, निम्न कहा जाय ९ 
तत्व की दृष्टि से न सही, पर नीति की दृष्टि से कया यह डचित न 
होगा ९ 

उत्तर--असत्य और “नीति! का साथ अकल्याणकारी है । 
असत्य के साथ अनीति है. ओर अनीति से कभी कल्याण नहीं हों 
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सकता | हम पहिले विचार-पूवेंक इस निणुय पर आ चुके हैं कि 
सत्य ही कल्याणकारी है, असत्य सदेव अकल्याणकारी ही है | फिर, 
भूत का अपमान वर्तेमान का अपमान है, क्योंकि आज का वततेमान 
' कल्न भूत बनने बाला है । पूर्वजों का अनादर हमारा अपना अनादर 
हे क्योंकि सविष्य में हम भी पूवेज बसने वाले हैं । आज के पूर्बेज 
की निंदा आने वाले कल के पूर्वेज की या स्वयं की निंदा ही तो है । 
साथ ही कितनी कतघ्नता है यहाँ ? हम आज जो कुछ हैं, उसका 
श्रेय हमारे पूर्वजों को है। हम उन्हीं की हड्डियों पर आज का 
महल खड़ा हुआ देखते हैं। वर्तेमान भूत के गे में से ही निकला है 
एक क्रम चला आ रहा है अनादि काल से आज तक और बह आगे 
भी चलता रहेगा। भूत ने वर्तेमान को बनाया है और भूत व वर्तमान 
मिल कर सविष्य को बनायेंगे | प्रकृति का यही नियम है | इस तरह 
सच तो यह है कि भूतकाल श्रद्धा की चीज़ है, पूबेज आदरणीय हैं । 
स्वप्न में सी उनके विषय में अनादर या अंश्रद्धा की कल्पना करता 
एक भयंकर असत्य को ग्रश्नय देना है। हमारा रोम-रोम पूर्वजों का 
ऋणणी है, यह सत्य उपेक्षित नहीं किया जा सकता । पर हाँ, इसका 
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यह अथे नहीं है कि भूतकाल या पूवेजों के प्रति अंधश्रद्धा रखी जाय थ्ः 

[ उन्तका अन्धानुकरण किया जाय । हमें उनका सपूत बनता हे. 

कपूत बन कर त्हीं रह जाना है. तो जिस पथ पर वे चलें, उस पर | 

हमें आंगें बढ़ना होंगो और' उनकी दी हुई पूंजी को बढ़ाना 
होगा । संमयोपयोगी परिवर्तन “ हमें. . करना ओर करते रहना -. 
: ही होगा। जिसकी दंष्टि में समय की कोई स्थिरता नहीं है; जो :. 
केवल काल-खोत में बह जाने के लिए ही नहीं आया है कि 
पतवार छोड़ कर हांथ पर हांथ घरे बेठा रहे, जिसके महत्‌ सनुष्यत्व 


के आदशे को काल्न-प्रवाह के बीच विशाल परत की तरह अचल बने... 


रहता है, उसमें इूंबना नहीं है, जो अच्छी तरह यह सरल संत्य-. 
सममभ गया है. कि सभी नियस व विधांन, जो मनुष्य को घेरे रहते -. 
हैं; केवल एक परिसित समय के लिए ही, अथंबा एक विशेष 
चरिस्थिति में ही मनुष्य को शरण दे सकते: हैं. ओर तत्पटचात्‌ यदि... 
. वे बदलते नहीं हैं. तो वे ही जीवन के लिए कारांवांस के समान बन - 
जाते हैं, ऐसां व्यक्ति मिथ्या स्वरूप का विनाश करने - में सदा सतके 
. व संचेष्ठ हे ओर उसकी सत्य-दृष्टि--सावेकालिक दृष्टि--सदैव भूत 
में से रस निकालती है, वतेमान को बह रस पिलाती है ओर इस 
_ अकार सविष्य की पल्नवित करती है। भूत भविष्य व वतेमान, सभी ... 
. से उसका: नातां है; महाकाल उसका चिरं-संखा है. | हे 


हा तीसरा लक्षण-+-... ० 


संमर्भाव-- दृष्टि समभावी :हो-। दृष्टि समभावी ही । दृष्टिधारी के हृदय में प्राणी है 
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: सहृदयता व आत्मीयता का विचारानुमोदित_ स्थायी भाव हो। पक्त- - 
आकर ाशतफ चथाधाकथाभाानाभानाक्म आय ायत5 5 3. थे.>ीज ।॒ 6! 
पात की दुर्भावत्ता, मोह या हूँ ष की कालिमा, जनता, सोह या हूँ पक कालिसा, ढुसस्वारथे की ठुगन्ध 
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. वथा संस्कारों की अंधदासता, नहो। जो भी प्रइन' सामने आए, 
6 “““+++5>2ल.8६६8६_त_-अ>«>---र०+++9त तन... 2 





सहज सहानुभूतिपू् तठस्थता ओर हंस-विवेक रख कर, उस पर 
विचार करने की क्षमता हो । 


समभाव एक अलुभूति है, एक भावना है, ओर उसका वृत्त 
जितना विशाल है, उतना ही वह महान्‌ हे। संकी्ें सीमाओं का 
: अतिक्रम कर समसाव फेलता ही नहीं है, मंकता ओर निखरता भी 
है, ओर अंततः सर्वत्र व्याप्त होकर समभाव सम्पूर्ण जगत के प्रति 
एक-सी सहृंदयता व सहानुभूति की भाव-बारा प्रवाहित कर सन- 
मस्तिष्क को असीम व अनन्त प्रेम की गहराइयों में डुबो-डुबो कर 
ऐसा विकसित व परिष्कृत कर देता है कि अंतर्लोक आलोकित हो 
उठता है ओर अंतर्मुखी नेत्र खुल कर उस आलोक में सारभूत 
तथ्य ओर यथार्थ पा लेते हैं । यही समसाव की परम उत्कृष्ट अवस्था 
है ओर यही केबल्य, बुद्धत्व या स्थित-प्रज्ञता की सर्वोच्च जीवन- 
साधना की आधार-शिल्ला है । 


प्रश्न-- क्या आपका यह मत है कि संकीण सीमाओं में घिरा 


हुआ समसाव अंते ही उत्कट न हो, पर समभाव है, और इस 
अपेक्षा से वह भ्राह्म है ९ । 


उत्तर-- नहीं । वास्तव सें असीम समभाव हं) पूरो शुद्ध व 
वास्तविक समभाव है, क्योंकि समभाव यदि सीमाबद्ध है तो सीमा से 
बाहर जो कुछ है, उसकी अपेक्षा से वह विषसभाव ही है। 
सामान्यतः यह कहा जा सकता है. कि छोटी-छोटी चद्ार-दीवारियों 
में घिरा हुआ 'समभाव! एक दुःस्वार्थेसाव है, जब कि दूर-दूर तक 
फेला हुआ समभाव एक परमसार्थ-भाव है । पहिला त्याज्य है, दूसरा 
प्राह्म है, ठीक उसी तरह जिस तरह मोह या सिक्कुड़ा हुआ प्रेम हेथ 
है ओर प्रेम या. फेला हुआ मोह उपादेय है। अतः समसाव की 
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कल्याणकारिता उसके संतुलन में ही नहीं है,, उसकी विस्तीणता में 
भी है, वल्कि गहरी नज़र से देखा जाय तो उसका संतुलन उसकी 
विस्तीणुता पर ही आश्रित है । 


प्रश्न--तो क्‍या समभाव को कोई सीमा या मर्यादा ही 
नहीं है ९ 


उत्तर--समभाव निर्दोष विचार-प्रक्रिया का प्राण है। यह न 
हो तो विचार करने की सारी प्रणाली एक विडस्बना ही है। पर यह 
समभाव दृष्टिगत हे, भावना-मूलक है, अनुभूतिमय है। वह स्वयं 
कोई मत, वाद था नपा-तुला सिद्धान्त नहीं हैे। इस अपेक्षा से 
क्षेत्र-काल की कोई सीमा न होते हुए भी इसके आदित्य की मर्यादा 
है, ओर वह है. मोटे रूप में यह कि वह दृष्टि या भावना ही बना 
रहे, मत! या बाद! न बने। जब भी वह इस भर्यादा का अतिक्रम 


करेगा, वहाँ समभाव की अति या विक्ृति सत्य- 


्‌ शोधन व सत्य-ग्रहण 
को सच्ची साधना को अव्यवहायें बना देगी। ओऔचित्य की इस 
सर्यादा का उलंघन करने वाला 'समसावी? मानों ऐसे फूल को सू“घता 


है जिसमें महकाने पाली सुगन्ध तो है, पर साथ ही भस्तिष्क को 
सड़ाने वाले सूक्ष्म कृमि भी हैं। भावना किंतनी भी अच्छी हो, वह 
बहक जाए, तब बुरी है, बहुत बुरी है। बहका हुआ समभाव अधाह्य 
व हेय ही है, क्योंकि यहां दृष्टि-विश्रम हैं, तोड़-मरोड़ है, लींचातानी 
है, ओर है समन्वय का उन्माद मात्र । 


प्रश्न-- समन्वयात्मक वृत्ति निर्दोष ही नहीं, परम सात्विक 
है। अतः स्थायी रूप से वह अपने दृष्टिबिख्दु का आधार बने तो 
यह उचित ही है। उसे उन्मांदं कहना या उससे हानि होने की 
कल्पना करना हीं असंगत है । 
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उत्तर-- निएचय ही समन्वयात्मक छत्ति एक ऊ चे न्तर को 
सनःस्थिति का तत्व हे, पर वह तभी जब ससनन्‍्वय का आवार सत्य 
हो यां जब संमनन्‍्वय सत्यांशों के बीच हो | पर वहका हुआ समभावी 
सत्य असत्य के बीच भी समन्वय करने लगता है ओर इस धुन में 
वह देव और असुर को, फरिइते ओर शैतान को, बरावर-वरावर 
बिठा कर, उनकी आरती उतारने ओर उनमें समता कराने की 
“डदारता? बरतने लगता है । उसकी इस नीति या 'फ़िलासफ़ीः के कई 
दुष्परिणाम होते हें, जिनमें से कुछ निस्त प्रकार हँ-- 

[९] फठे कपड़े में थेगड़ी लगा-लगा कर या जीणे-शीर्ण 
मकान की मरस्सत कर-कर के उसे काम-चलाऊ वनाने की क्ृपण- 
बुद्धि आ जाती है, नया कपड़ा या सकान बनाने की ओर ध्यान नहों 
जाने पाता है, ओर इस तरह 'समभावी? ढिल्न-मिल ओर पत्त- 
हिस्मत बन जाता है, संयम? ओर वाणी की मिठास के लिए वह 
स्पष्ठवादिता या नग्न सत्य की कढ्धता? को छोड़ बेठता है. ओर 
आसूल परिवतेन या क्रान्ति उसके लिए भयावह ही नहीं, दुःसाध्य 
बन जाती है । ऐसा व्यक्ति एक दक्कियानूसी पुरातनवादी न होकर भी 
पुरातनवाद के 'चक्र-व्यूह? से नहीं निकल पाता है। वह 'विनाश' जो 
मंगलकारी नव-निर्माण की भूमिका है ओर जो अत्यावश्यक, बल्कि 
अंनिवाये है, उसके लिए असुन्दर हो उठता है। 


.. [२]. यह आन्त धारणा बन जाती है कि संसार में ज़ब भी 
जो छुछ होता है, वह अपने समय व स्थान के लिए यथोचित ही 
होता है, अनौचित्य देरी से उससें आता है, जब कि वस्तु-स्थिति 
यह्‌ है कि जहाँ संसार सें सद्भावनाओं ने अपना खेल खेला है, 
वहाँ दुर्भावनाओं ने सी अपना काम किया है, अथवा जहाँ सद्‌-चृत्तियों 

मैरेणा पाकर मलुष्य ने सदभावना-पूरों व. कल्याणकारी नियम- 
विधान या व्यवस्थाएएँ बनाई हैं, वहाँ दुषसवाथों' व कुप्रवृत्तियों के 
४४. ॥: 


७ हल कप कक. 


बश होंकर उसने ऐसी व्यवस्थाओं को भी जन्म दिया है, ऐसे 
नियम व क्वानूल भी निर्मित किए हैं, जहाँ जड़ में ही घुन है, 
जहाँ मूल में ही बद-नियती है, जहाँ जन्म में ही पाप हे। आज 
की एक बुरी व्यवस्था पहिले या अपने जन्मकाल में अच्छी ही रही 
हो, यह अनिवाये नहीं हे । ऐसा कम नहीं होता है कि क़ानून या 
नियस-विधान मानव-ससाज का एक समर्थ, बलवान या चतुर 
अल्पांश बनाए ओर दूसरों के लिए या सामूहिक रूप से सानव- 
समुदाय के लिए क्‍या ठीक है ओर क्या ठीक नहीं है, उसका निर्णय 
भी बही शुद्ध करे। मनिशुचय ही ऐसी स्थिति में जो भी क्ायदे-क्ानून 
गढ़े जायँगे, वे प्रायः दुःस्वार्थपू्ण व अनीति-युक्त होंगे, ओर सले ही 
उनसे अनेक परिस्थितियों के कारण कुछ-हित-साधन हो जाय, 
सामूहिक या दीघकालीन दृष्टि से वे अहितकारी ही होंगे, थोड़े: से ही 
व्यक्तियों को वे ल्ञास, सर्यादातीत लास, पहुँचा सकेंगे । | 








: [३] व्यक्त या अव्यक्त रूप से, एक-तरह का वेनयिक मिध्यात्व 
आ जाता है; भ्ूटी ख़ुशामद या आत्म-बंचना की कुटेब-सी पड़ जाती 
है, ओर परिणामतः 'समभावी” तथा-कथित “नीति? की बेदी पर 
सच्चाई ओर ईमानदारी कों कुर्बान कर देता है। उसे यह ध्यान 
रखने का तो एक रोग-सा ही हो जाता है| कि उसके किसी विचार से, 
या उसकी किसी आलोचना से, किसी को ठेस न लग जाए। इस 
अति-सतर्कतता के कारण फिर स्वभावतः उसमें कुछ ऐसी बृत्ति आ ' 
जाती है कि वह्‌ किसी भी व्यवस्था की अच्छाइयों को तो खूब बढ़ा- 
चढ़ा कर कहता है, किन्तु उसकी त्रुटियों, ग़लतियों, अपराधों व 
पापों की ओर से आँख मींच छ्लेता है, मानों उसमें कोई बुराई या 
खरांबी ही नहीं है, या उससे कोई अहित-ही नहीं हुआ है। इस 
वृत्ति के परिणाम-रंवरूप घुराइयाँ अक्षुण्ण रह जाती हैं, बल्कि जिन 
बुराश्यों के ओर दुष्परिणाम कुछ भी हों, पर वे दूसरी 
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व्यवत्थाओं से सीधी टक्कर न लें, उन्हें तो आश्रय व संरक्षण ही 
मिल जाता है। अंदरूनी सुधार या विकास की ओर से इस वेरुखी 
के कारण धीरे-धीरे प्रतिक्रियावादी भावना घर करने लगती है ओर 
क्रान्तिवाद सब की महिमा गाने, सब की हाँ में हाँ मिलाने, सब्र के 
आगे झुकने अथवा सब में समन्वय! करने की भ्ूूटी व लिकम्मी 
दुहाई देने में ही सिमट कर रह जाता है । 


[४] अनेक महत्त्वपूर प्रश्नों के सम्बन्ध से 'समभावी? एक 
निराश थके हुए बीमार की सी सनोवृत्ति बना लेता है। कितने ही 
मोलिक व सारणर्मित ग्रश्न उसके लिए बिल्कुल नगण्य, अनावश्यक 
व निःसार हो जाते हैं ओर उसकी विचार-शक्ति के ज्षेत्र से तो 
उनका वहिष्कार ही हो जाता हे । एक तरह के एकांगी व 'मुमे मत 
छुओ? (7"07०॥ 76 700) रुख़ से धीरे-धीरे उसमें सीरुता आने 
लगती है, ओर जैसे कबूतर विल्ली को आता देखकर आँख मींच 
लेता है ओर यह सममता है कि विज्ली है.ही नहीं, इसी तरह अनेक 
जटिल समस्याओं की ओर से सी वह आँख मींच कर ऐसा ही 
खयाल करता है कि सानव-जीवन या सानव-ससाज के सामने वे 
जटिल प्रइन हैं ही नहीं, ओर यदि वे प्रइन हैं. भी तो वे जटिल नहीं 
हैं, गोण हैं, हेय हैं । ऐसा व्यक्ति उन समस्याओं को हल करने में 
अपनी देन दे ही क्‍या सकता हे ९ इस तरह वौद्धिक उत्तरदायित्व 
का सान वहाँ कम हो जाता है । उसका समसाव अपने बिचारों की 
अनिरिचितता को ओर उन्हें निश्चित बनाने की अनिच्छा को 
श्रोत्साहन देने लगता है | जिस तरह किसी अजायबघर में जाकर 
तरह-तरह के पशु-पक्ती देख कर कुछ लोग खुश होते हैं' और उससे 
उनका मनोरंजन होता है, इसी तरह नए-नए या भिन्न विचारों या 
मतों को बड़ी-. उत्सुकता से. जानने या पढ़ने-सुनने से बह अपना 
मनोरंजन करने लगता है, पर सत्य के ग्रति उसमें उदासीनता आ 
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“जाती है, ओर एक तरह की दिमागी ऐय्याशी के व्यसन में वह पड़ 


जाता है। 


इस तरह ओर भी अनेक दुष्परिणाम समन्वय के अंध उन्माद 
से होते हैं ओर हम कह सकते हैं. कि जहाँ समन्त्रयात्मक वृत्ति 
मांगलिक व शुस है, वहाँ उसका उन्माद उत्तना ही अनिष्ठकारी भी 
है। अतः यह बहुत ही आवश्यक है कि समन्वय विवेकपूर हो, 
सत्य पर वह निर्धारित हो, ओर यह तभी संभव है जब उसका 
आधारभूत सससाव विशुद्ध हो, अपनी मर्यादा सें हो, यथाथ्थेबादी 
हो। किसी व्यक्ति, संगठन या व्यवस्था को उसके योग्य पद से नीचा 


या ऊँचा पद मिले ताकि दूसरों की बराबरी में उसे बिठाया जा 
सके, तब निईुचय ही यहाँ समभाव नहीं, विपस-भाव है। वास्तविक 
समभाव ग्रखर सत्य का अविरोधी है ओर यथायोग्यवाद से उसका 
पूरा तादात््य है । 





प्रश्न-- संसार में सत्य ओर असत्य का मिश्रण होता आया 
है। कोई भी व्यवस्था ऐसी नहीं है जिसमें सत्य ओर असत्य दोनों 
न्यूनाधिक मात्रा में न हों। जिस तरह ऐसा कोई व्यक्ति नहीं हे जिससें 
गुण-अपशुण दोनों न हों. उसी तरह ऐसी कोई मान्यता नहीं है 


जिसके, सफेद ओर काले, दो बाजू न हों। इस अपेक्षा से किन्‍्हीं 


दो व्यवस्थाओं का समन्वय उनके गुणों या सत्यांशों का ही समन्वय 
है ओर वह उचित ही है। बहाँ सत्यासत्य के सामंजस्य अथवा देवा- 
सुर के समभीते जेसी कोई बात क्‍यों मानी जानी चाहिए ९ 


उत्तर--यह ठीक है. कि ऐसी एक भी व्यवस्था की कल्पनां 


' न्षहीं की जा सकती जिसमें सत्य ही सत्य हो, या असत्य मात्र ही हो, 


अथवा जिसकी एक ही बाजू, सफेद या काली, हो | पर फिर भी यह 
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मासना होगा कि कोई मी व्यवस्था सत्य-प्रधान है या असत्य-प्रधान 
हे | सत्य-प्रधान व्यवस्था में असत्य है, पर गोण है । असत्य-प्रधान 
व्यवस्था सें सत्य है, पर गोण है । जब हस वहके हुए समभावी या 
समन्वयवादी पर सत्यासत्य के 'समन्बय? का आरोप लगाते हें, तव 
हमारा अभिप्राय सत्य-प्रधान ओर असत्य-प्रधान व्यवस्थाओं के 
पारस्परिक समन्वय? से ही है । निरुचय ही ऐसे 'समन्व॒य? में सत्य- 
प्रधान व्यवस्था के 'सासूहिक सत्य! से असत्य-प्रधान व्यवस्था के 
'सामूहिक असत्य? का मेल होता है, ओर यह बड़ा ही अनसेल मेल 
हे। वास्तव में समन्वय वही ठीक है जो दो सत्य-प्रधान व्यवस्थाओं 
के बीच किया जाए। इस तरह के समन्बय से दोनों व्यबस्थाओं के 
सत्यया सत्यांश अचक्षुण्ण रहेंगे ओर एक के सत्य द्वारा दूसरे के 
असत्य को हटाकर उसकी जगह लेने से दोनों के असत्य भी मिटेंगे 
या कम होंगे । किसी सी हालत सें सत्य-प्रधान ओर असत्य-प्रधान 
व्यवस्थाओं का सामंजस्य उचित नहीं है क्‍योंकि इससे सत्य का 
पतन होगा, असत्य का उच्छेदन न हो सकेगा ओर इस प्रकार उससे 
सामूहिक रूप से सत्य व कल्याण की साधना अट्ट ही होगी | 


प्रश्न---आपने समभसाव का विवेचन करते हुए नर-तारी- 
समसभाव की ओर सी संकेत किया है। इससे आपका वास्तविक 
(5 पे तप [थे 
अमिग्राय क्या है ? योनभेद को दृष्टिगत रखते हुए अपने इस सम- 
साव का विशदीकरण कीजिए | 


उत्तर-- हमारा अभिग्राय यही था कि दृष्टि योन-सससावी हो । 
नर ओर नारी की समानता अकृति के एक अटल नियम तथा सानव- 
जीवन के एक विराट व शाशवत सत्य के रूप सें सम्मान्य हो । 
नर-नारी दोनों विकलांग हैं और दोनों के संयोग में ही पूरे मानव- 
व्यक्तित्व की निष्पत्ति.हे। नारी ही चर की अर्द्धा्षिनी नहीं है, नर 
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भी नारी का अड्/ाजड् है, सर स्वासी है तो नारी स्वासिनी हे ओर 
नारी दासी है तो नर दास है, यह सदू-सदू-विवेकमय सरल्त सत्य; 
यह समभसावञ्रयी विशुद्ध भाव, श्रद्धे य हो। योन-भ्रेद-जन्य शरीर- 
रचना की विभिन्नताओं को अपेक्षित रखते हुए सी तथा इच विसिन्न- 
ताओं द्वारा उत्पन्न नेसर्गिक व .स्वासाविक वृत्तियों-प्रव्ृत्तियों की 
विपमताओं को उचित .व्यावह्मरिक मूल्य व समान देते हुए भी यहाँ 
अनेकता में निहित एकता दृष्टि से ओमकल न हो, यहाँ विभिन्नताओं 
के बीच सी समता का दिव्य दशेन हो, ओर यह प्रखर सत्य कभी 
भी उपेक्षित न हो कि कृत्रिम ओर प्राकृतिक, अथवा पारिस्थितिक व 
सोलिक, भेदभावों के वावजूद नर ओर नारी दोनों मानवांग हैं, एक 
ही सिकक के दो बाजू हैं; वराबर हैं । 





घर ओर सारी दोनों ही भनुष्य हैं ओर दोनों में परस्पर 
निकटतम नेसर्गिक व प्राकृतिक सम्बन्ध हे। एक तरह से दोत्ों 
'समुष्य के आधे-आधे अंग दे । नर-तारी के अभाव की पूर्ति करता 
है ओर नारी नर की कसी पूरी करती है। पूर्ण मनुष्य का अन्प 
नर-नारी के संयोग व एकात्मकार में ही है । शिव जी के विषय सें 
हिन्दुओं की जो यह मान्यता है. कि उनका आधा शरीर नर-रूप है 

. ओर आंधा शरीर चभारी-रूप है, वस्तु-स्थिति की दृष्टि से असत्य या 
काल्पनिक मात्र होते हुए सी यह अनादि-अनन्त या चिरन्तन सत्य 
उससे वहुत ही सुन्दरता के साथ त्रतिसासित होता है कि तर और 
नारी दोनों मनुष्य के अंड्/ज्ग हैं ओर दोनों का संयोग ही पूर्ण मनुष्य 
की प्रतिष्ठा या स्थापना है। अनेक देव-देवियों की कल्पना तथा 
सीता-राम, लक्ष्मी-तारायण व राधा-ऋष्ण आदि की युगल्न-रूप में 
प्रतिष्ठा भी यही दृष्टिकोण प्रकट करती है| वेज्ञानिकों की यह धारणा 
कि आदि काल सें या सृष्टि के आरस्म' सें एक ही व्यक्ति नर और 
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नारी दोनों होता था, अथवा एक ही मनुष्य के शरीर में पुरुपत्व 
ओर छ्ील के सव गुण होते थे, ओर वे परस्पर एक दूसरे के 
पूरक सी होते थे, सत्य हो या न हो, पर उससे भी यही साब प्रकट 
होता है । मर ओर नारी के विभिन्न शारीरिक अंगों व अवयबों 
के सूक्ष्म निरीक्षण-परीक्षण व अध्ययन से आज का शरीर-विज्ञान 
जो ऐसी मान्यता रखता है कि वस्तुतः तर ओर सारी के शरीर पूर्णतः 
समान हैं, कोई सी सूल अंतर या विपमता वहाँ नहीं है, वस इतना 
ही बाहरी अंतर है. कि नर के कुछ विशेष अंग ओर नारी के कुछ 
दूसरे विशेष अंग उन्नत व विकसित हुए हैं, वह भी इसी सत्य का 
प्रतिपादन करती है कि नर ओर चारी भनुष्य के दो रूप हैं. जिनमें 
परस्पर कोई विशेष या मोलिक अन्तर नहीं है । ऐसी भी कुछ घट- 
नाएँ हाल ही में हुई 6 ओर जिन पर अविश्वास करने के लिए 
कदाग्रह के अतिरिक्त कोई कारण नहीं है कि एक खली धीरे-धीरे 
परिवर्तित होकर पुरुष वन गई है। यूरोप में एक स्त्री ने पुरुष वनते 
के पश्चात्‌ अपने पति से तलाक़ लिया, फिर एक ख्री से विवाह किया, 
उससे कई वच्चे सी हुए, यह प्रमाणिक घटना तो हालत्न ही की है । 
इस तरह की ओर भी घटनाएँ हुई हैं ओर कस्मी-क्ी सम्राचार-पत्र 
रे ८ 5 0 5 बच ५ 
ऐसी घटनाओं की .रिपोर्ट देते ही रहते हैं । थे घटनाएँ सी यही 
सिद्ध करतो हैं कि नर ओर चारी सूलतः अभिन्न हैं। हां, योन-सेद 





व योन-सेद-जन्य शरीर-रचना-सेद की दृष्टि से विभिन्नताएँ हैं. ही, 
ओर तभी तो एक मलुष्य घर हे ओर दूसरा मनुष्य नर नहीं, नारी है। 


या मत भर (| 
कुछ विशेषज्ञों का मत है कि भर ओर नारी की शरीर-रचना 


में जो विभिन्नता हे, उसके कारण मनोवेज्ञानिक दृष्टि से सी दोनों के 
विकास में अन्तर पड़ा हे । इस मत के अनुसार सम्राज-व्यवस्था, 
280 


पक आज 
अथे-व्यवस्था., राज्य-व्यवस्था, आदि अन्य वाह्य परिस्थितियों को नर 
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ओर नारी के मनोवेज्ञानिक या सानसिक विकास के अन्तर का श्रेय 
उतना नहीं है जितना शरीर-रचन।/-सेद-जन्य सम्पूर्ण स्वसाव व प्रकृति के 
मूलयूत भेद को है । इसका अथ यह है कि समान वातावरण से सी, 
अथवा ऐसी स्थिति में सी, जिसमें लर ओर नारी को अपने-अपने 
व्यक्तित्व के विकास के लिए समान सुविधाएँ हों, 'दोनों के व्यक्तित्व 
का भिर्माण एक-सा होना असम्सव है। यहाँ नर और चारी के 
व्यक्तित्व सें पाए जाने वाले अन्तरों को मोलिक, जन्म-गत तथा उन्तकी 
शरीर-रचना विशेष से सम्बन्धित या अपेक्षित साना गया है, कृत्रिम 
या वाह्म-परिस्थिति-जन्य नहीं । इस विषय में काफ़ी खोज भी की गईं 
है | देखा गया है. कि बचपन से ही लड़के ज़्यादह फुर्तीलि, उम्र, 
तोड़-फोड़ करने वाले; गन्दे, अवज्ञाकारी व उद्दए्ड होते हैं, जब कि 
लड़कियां प्रायः शान्त, कम उम्र, कम तोइ-फोड करने वाली, अधिक 
स्वच्छु, आज्ञाकारिणी, तथा कम उद्दण्ड होती हैं। यह भी देखा गया 
है कि पुरुष अधिक उद्यमी, जोशीले, श्रगतिबादी, शक्तिशाली, 
स्वातन्ञ्य-त्रिय व साहुसी-व्यवसायी होते हैं, जबकि स्त्रियों में स्थिरता, 
सरलता, रूढ़ि-प्रियता, सहाजुभूति, कोमलता, थेये तथा शान्ति की 
क्षमता अधिक होती है। स्त्री में स्मरण-शक्ति की तथा पुरुष में 
विचार-शक्ति की अधिकता सी निरीक्षण का विषय बनी है। इस 
तरह भिन्न-सिन्न विशेषज्ञ अपनी खोज से अलग-अलग परिणामों पर 
पहुँचे हैं।। यू सूक्ष्म विश्लेषण करे तो उनके परिणाओों में परस्पर 
विरोध या वैषम्य भी दिखाई देगा, ओर ऐसी हालत सें मूल-अमूल्त 
का, कृत्रिम-अक्नत्रिम का, अथवा अंतरंग-वाह्म का अलग-अलग रूपों . 
में देखता कठिन ही नहीं, असम्म॒व है। साथ ही जिन शुण-मेदों के 
सम्बन्ध सें मतैक्य है, उनमें सी ऐसी सीमा निर्धारित करना दुःसाध्य 
है जिसके एंक ओर स्वभाव हो ओर दूसरी ओर विभाव हो, अथवा द 
जो प्राकृतिक व ऋत्रिम के ठीक मध्य में हो। यही कारण है कि 
इस मत के विरुद्ध कुछ बिद्वानों का ऐसा मत भी है कि नर-नारी में ऐसा मत भी है कि नर-नारी में 
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शरीर-रचवा की दृष्टि से अंतर होते हुए भी गुणों की दृष्टि से कोइ 


मौलिक अन्तर नहीं है, जो कुछ अन्तर दिखाई देता है उसका कारण 
हज़ारों बर्षो' से चले आए संस्कारों तथा परिस्थितियों की वह विपम॒ता 
है जिसके कारण नर ओर नारी को विकास के लिए समान रूप से 
सुविधाएँ नहीं मित्न पाती हैं। आज के युग के विद्वान प्रायः इस 
दूसरे सत को ही शिरोघाये करते हैं। अनेक विशेषज्ञ सानव-प्रक्ृति 
का गम्सीर अध्ययन कर इस परिणाम पर आए हैं कि वास्तव से 
सनोवेज्ञानिक दृष्टि सेनर और नारी सूलतः एक हैं 
विभिन्नता प्राकृतिक नहीं, पारिस्थितिक है । बहुत सम्भव है कि नर 
ओर नारी की समानता या नारी के उत्कप की उत्कट सावना, जो 
वर्तेमान युग की एक सुख्य विशेषता है, व्यक्त या अव्यक्ष रूप से इस 
अनुसंधान की तह में अपना काम कर रही हो, पर यह निश्िचत हे 
कि यदि पहिल्ले सत के स्थान की इसने पूर्ति नहीं की है तो उस मत 
की अपूर्णता को उसने अवश्य पूरा किया है। दोनों ही विचार- 
धाराओं के लिए एक बुद्धिगन्य आधार सुलम है, जहाँ ये दोनों है 
सिद्धान्त वहुत पास-पास ही नहीं दिखाई दंगे, बल्कि सिलकर सत्य 
का दिग्दशेंच कराते हुए दिखेंगे। सच यह है कि शरीर-रचना व 
वाह्म परिस्थिति, दोनों का सामूहिक रूप से ख्री और पुरुष के गुण 
व्‌ स्वभाव पर यह व्‌ स्वभाव पर यह प्रभाव पड़ता है कि सलुष्य के रूप से दोनों मे जो 
' समान मानवीय शुण लव्धि रूप से विद्यमान हैं; उपयोग रूप से 
उनमें से डुछ का अपे्षा-झत अधिक विकास नारी में हो पाता है, और 
अछ का नर में. ओर इस तरह सभी गुण दोनों में हैं. और सदा 
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रहते हूँ. पर उनमें से कुछ में तरतमता आ जाती है। दूसरे शब्दों 

कि. 5 हे 

सें कहा जा सकता है कि सानसिक दृष्टि से नर-नारी का -गनसिक दृष्टि से नर-नारी का योन-जीवन 
रु णें ल्-ः 3 नर २२४८-२९२२ पक आप कारक उाम६ जा पर पया०ा>ाकानाक, 

स॒प्तान हे पर एक रूप नहीं है। फिर, नर-नारी की परिस्थितियों 

 , | 
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समान हों, यह भी सम्भव नहीं है | पुरुष पिता है ओर खली साता हे, 
यह भेद परिस्थितियों सें परिवर्तेन लायगा ही, ओर काफ़ी दूर तक । 
जो परिस्थितियाँ क्ृत्रिस हैं या जिनका आधार प्रकृति नहीं हे, उनसें 
समानता लाई जा सकती हे, पर प्रकृति-जन्य भेदों के आधार पर 
परिस्थितियों में अलिवाये रूप से सेद होगा ही। इस तरह शरीर 
' रचना का भेद परिस्थितियों में भेद लाता हे ओर फिर इन 
परिस्थितियों की विषमता से चनर-नारी के विकास में अन्तर पड़ता है 
यहीं उक्त दोनों विचार-घाराओं का संगस हे । 


निश्चय ही पिता की अपेक्षा माता का संतान से कहीं ज्यादह 
घनिष्ठ सम्बन्ध हे । माँ की ममता कितनी गम्भीर नेसर्गिक वृत्ति है ९ 
भाँ संतान के लिए क्या नहीं करती, कया नहीं कर सकती 0 संतान 
के प्रति माँ का यह आत्सोपम्य-साव नारी-स्वसाव की एक प्रधान 
विशेषता है | इसी स्थल पर वात्सल्य, संयम, सेवा, त्याग, सहिष्णुता, 
प्रेम ओर कोमलता का उद्गस है । यहीं उसके सानव-निर्माण का 
महान कत्त व्य व उत्तरदायित्व सी निहित है। पर यहीं उसके 
 दोवेल्य का सी रहस्य छिपा छै। सानव-भिर्माण के इस महान 
रचनात्मक काये ने नारी में एक तरह की स्थिरता पेदा की। 
! सन्तानोत्पत्ति व संतान के पालच-पोषण के लिए नारी को घर बसाना 
| पड़ा । उसने नर का सहयोग चाहा, क्योंकि बह अनिवाये था; और 
| श्सके लिए ल्ञापरवाह अस्थिर उच्छड्ूल नर को आकर्षित रखना 
| उसके लिए ज़रूरी हो गया। अतः उसे लुभाए रखने के लिए 5सने 
श्ूद्धार किया तथा अपने सोन्दर्य की झोर विशेष ध्यान दिया और 
| इस तरह की परिस्थिति से उसका काये-न्षेत्र प्रायः घर में सीमिव हो 
! गया। इस विचार-क्रम से हम स्थल रूप से कुछ आभास पा सकते 
हैं कि नर-नारी में पाए जाने वाले शुण-अवशुण सें प्रकृति का कितना 
| हाथ हे ९ सचसुच ऐतिहाखिक अध्ययन की इस पद्धृति से यह रहस्य 
| 
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बहुत कुछ स्पष्ट हो सकता है । पर साथ ही तुलनात्मक अध्ययन्त भी 


शावश्यक दे । उदाहरणाथ, हिंद समाज की बह-पत्सी-बिबाह की 
प्रथा को लीजिए। यह प्रथा काय-झूप में पहिले बहुत प्रचलित थी 
ओर अयथी सी इसका चल्लन है । इसने हिन्दू नारी से सोतिया डाह 
या सहपत्ती-ईप्या की सावना को जन्स दिया ओर बढ़ाया 8 । यह 
अवशुण नारी का स्वासाविक गुण नहीं हे, यह समझने के लिए उस 
व्यवस्था से इसकी तुलनां करना उपयोगी होंगा जिसके अस्तर्गत 
बहु-पति-विवाह की अथा प्रचलित हे। तिव्वत व भारत के ऋुछ 
उत्तरी पहाड़ी प्रदेशों में एक नारी के अनेक पति असी सी दाते हैं । 
वहाँ जिस परिवार में अनेक पति परस्पर साई चहीं हें, वहाँ 
सहपतियों में परस्पर काफ़ी डाह पाया जाता है ओर सहपति भाइयों 
सें सी एक दूसरे के प्रति ईर्ष्या का असाव नहीं है । हिंद घराने की 
सोतेली माँ की तुलना में मुसलमानों, ईसाइयों, गोंडों, भीलों आदि 
के सौतेले वापों को देखा जा सक्कता हे । इस तरह' के तुलनात्मक 
अध्ययन से सी वस्तु-स्थिति जानने में सुविधा होती हे। सचमुच 
ऐतिहासिक-तुलनात्मक अध्ययन की संयुक्त प्रक्रिया से ठीक-टीक जाना 
जा सकता है कि नर ओर नारी के शुणणों सें मोलिक ऋंतर क्या है, 
तथा आज जो अंतर दिखाई देता हे उसमें क्रितना साग मौलिक है, 
ओर कितना भाग कृत्रिम है ? इस पद्धति को जिन विद्वानों ले उपयुक्त 
€प से काम से लिया है, उन्तका सत है कि आज जो नर ओर नारी 


| 


पै 
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के अं वे स्वसाजों में अंतर दिखाई देता है, वास्तव में उसका बहु 
| रच त्रि क बट 9. 
अंश ऋजिस हैं; स्वासाविक अंतर या वैषस्य अपेक्षाकृत बहुत ही गा तह है, स्वाभाविक अंतर या बेषस्य अपेक्षाकृत वहुत ही 
कस ह | 


यहाँ हम सहज ही इस निष्कर्ष पर आते हैं कि नर और नारी 
मानव के ही दो रूप हैं, जिनमें मोलिक दृष्टि से कोई 7 हैं, जिनसें सोलिक दृष्टि से कोई अंतर नहीं है 
दमा 7 उस जकप्श > 
पर शरीर-रचना की विभिन्नता या योन-भेद के पर शरीर-रचना की विसिज्नता या योन-भेद के कारण जो अनिवाये 
प--+-+++--ह फरण जो अनिवाय 


घ्छ ] 


रूप से परिश्थितियों में विसिन्नताआती है याआनी ही चाहिए: 
अंतर पड़ना अनिवाये ही है ओर उसके परिणाम-स्वरूप नारी में 
विकास नारी से ज़्यादह होता है। इस तरह चर-नारी एक-रूप नहीं 
छः 


पर समान हैं, तथा वे एक दूसरे के पूरक हैं, दोनों मिल 
कर पूर्ण मनुष्य का निर्माण करते हैं। यही निष्कपे हमें देता है 


नर-नारी-समसाव, जो एक समभाषी व्यक्ति सें अनिवाये रूप से होना 
ही चाहिए। नर-नारी-समभ्राव के बिना समभाव' अपूर्ण है ओर 








समभावी इृष्टि सदोप हे । नर-नारी समभाव सत्य इहृष्ठटि का अंश 
होना चाहिए । कोई सी दुद्दाई, कोई भी कल्पना या अनुमान, कोई 
भी अ्रद्धागत या संरकार-जन्य अंब-विश्वास, कोई भी परम्परा-गतव 
विचार व आचार, कोई मी सावना, वाद या सिद्धान्त, कोई भरी 
आदशे, कोई भी साक्षीत्व या अनुमोदन, इसमें बाधक न होना 
चाहिए । ु 
प्रश्न--विवाह-संस्था के सम्बन्ध में आपका क्या बिचार है ९ 
क्या नर-नारी-समभसाव से विवाह-संस्था की प्रतिष्ठा का अनिवाये 
सम्बन्ध है | ज् 
उत्तर-- ऊँचे-झऊचे पहाड़ों पर ओर पहाड़ों की चोटियों पर 
बहने वाली नदी स्व॒सावतः उच्छुल्लल और चंचल होती हे लेकिन वही 
नदी जब मेदान में उतर कर समतल-भूमसि पर बहती है तव उसकी 
वह उछलकूद ओर प्राकृतिक चंचलता न जाने' कहां चली जाती है. 
. ओर वहां आ जाती है शान्ति ओर गंसीरता 4 यही हाल इस मनुष्य- 
ग्राणी का ह्वे | ग्राकृतिक सनुष्य (१७70 70 86 86968 0777%6प778) 
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में स्वाभाविक काम-प्रवृत्ति का उच्छ खल स्वरूप होता है, सामानिक 
मनुष्य (७7 ॥7 80 06 7 हि बह नहीं रह पाता, वहाँ चह प्रवृत्ति 
सीमित-मर्थादित हो जाती है । सभ्यता-बुग से पहिल्ले के प्राकृतिक 
मनुष्य के ओर आजकल के भी असथ्य ओर जंगली देशों की मलुप्य 
जातियों के रहन-सहन से यही पता लगता है. कि समाज में आने से 
पहिले मलुष्य की काम-प्बृत्ति उच्छू खल, अमर्यादित और असीमित 
होती हे ओर ज्यों-ज्यों मलुष्य समाज में प्रवेश करता जाता है. ओर 
समाज़ सुव्यवस्थित होता जाता है, बसे ही यह सेंसर्गिक बृत्ति भी 
गंभीर व मर्यादित होती जाती है। कामबृत्ति नेसर्गिक रूप से वहुत ही 
प्रवल्न है। भसलुष्य प्राकृतिक हो या सामाजिक, काम-प्रन्नत्ति की 
स्वाभाविक शक्ति कस या नए्ठ नहीं की जा सकती | लब्धि रूप से एक 
सामाजिक भलु॒ष्य की काम-च्ृत्ति उतनी ही प्रवल् होती है. जितनी 
प्राकृतिक भलुष्य की, अंतर हे केवल उसके उपयोग में | प्राकृतिक 
मलुष्य उच्छू खल्ता-पूवेक किसी सी दिशा में उसे काम से लाता है जब 
कि सासाजिक भलुष्य शान्त सोस्य ओर नियमित ढंग से, दसरों के 
संघपे में आए बिना, एक ही दिशा सें, उसका उपयोग करता है | इस 
तरह स्पष्ट है कि सामाजिक सुव्यवस्था के लिए काम-बृत्ति को सीमित 
, और भर्यादित बलाने का कार्य-सार विवाह-संस्था पर है जिसकी 
स्थापना भोग-विज्ञास ओर ऐयाशी सें डूबे हुए निकस्से लोगों ने नहीं 
की थी, बल्कि दुनिया के ऐशोआराम को छोड़ने दाले सनन्‍्तोंव . 
सर दात्माओं ने की थी। काम-बृत्ति को दवा देना या सिटा देना इनके 
वश में होता तो वे ऐसा करते लेकिन इस उद्यास वृत्ति की प्रवल 
अचरुड शक्ति को उन्हें. स्वीकार करना पड़ा, कृति के आगे सस्तक 
अगना है। पा आए इसलिए उन्होंने विवाह-संस्था की स्थापना की, 
यही नहीं, उसे धार्मिक रूप भी दिया। पर ठीक जिस तरह धर्म- 
संस्था को स्वाथ व अहंभाव ने विक्ृत व भ्रष्ट किया, वही दुव्यवेहार 
विवाह-रूस्था के साथ क्रिया गया। विवाह-संस्था का वाह संस्था का उहइय था. 
शक | 


_नर-नारी की समान उच्छ खलतों दूर करके समोन नियंत्रण व 
गांसीय लाने का, न कि संसानता नष्ट करके असमानतां लाने का। 
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पर हुआ यही । .विंवाह-संस्था को विक्षत . व गंदा -बन्ता दिया गया; 
उसमें विषसता कूट-कूट कर भरदी गई। यही-कारण है कि आज 
बह अपने ही उद्देश्य पर कुल्हाड़ी मारती देखी जाती है.। अब उसे 
ख्तियों को गुलाम बनाएं रखने, अपनी काम-पिपासा: शान्त: करने 
: प्रत्येक्ष अबस्था और स्थिति में, सेकड़ों उपाय -ढू ढ़. कर, भी 
. हज़ारों-ल्ाखों विधवाओं को अरमसानों व.कामावेग के मंकावात की _ 
 भट्टी में बलात सुलगते रहने ओर जले पर सतीत्व का थोड़ा-सा 
नमक छिड़क देने, कुमारियों को वृद्ध-विचाह आदि. कुरीतियों के द्वारा 
विधवाएँ बनाने ओर विधवाओं को. वेश्याएँ बनने के लिए विवश 
कर देने ओर ऐसे ही बंहुत से कारनासे दिखाने के कांम-में लाया: _ 
जा रहा है। जो संस्था सामाजिक सुव्यवस्था के लिए स्थापित की गई. 
- है, आज वही संस्था समाज-व्यवस्था को नष्टठ-अ्रष्ट कर रही है। जो: 
: संस्था काम-प्रवृत्ति को दबाने या नष्ठ करने के लिए नहीं आई थी, 
: उससे वही काम लेने का प्रयास किया जा रहा है ।. विधवॉ-विवाहः .. 
, का निषेध ऐसा ही. एक प्रयास है । लेकिन काम-बृत्ति का दमन या 
. उन्मूलन असंम्भव है, उसका अ्रवाह तो होगा ही। हाँ, वह गंभीर व... 
. नियंत्रित न होगा तो फिर उच्छ खल्ल रूंप में होगा । समाज में रहने - 


_ बाले सामाजिक प्राणी :के-उच्छ खल - अबाह :का: ही. दूसरा. नाम _ 
व्यभिचार है । आज विंवाह-संस्था की विंक्ृति व्येमिचार बढ़ा हा 
प्रश्न--विवाह-संस्था की-विक्ृतियों: को देखते हुए. थ्रदि. .इस 


“संस्था को-ही नष्ट कर दिया जांय तो क्या हजज-है ? आखिर; विवाह. - 
एक-बंधन ही तो हे ॥ 3] 
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उत्तर-- विंवाह-संस्था के विकारों को देखकर उसे नष्ट कर देने 


की बात ऐसी ही वेढंगी हे जंसी बम या नीति के नाम पर होने वाली 
लडाइयों व खुन-खराबवियों को देख कर धर्स को ही नेस्तोनावूद क 
की वात । विवाह-संस्था में जो दोप आ गए हू, उन्हें दूर करत 
का प्रयास करना चाहिए, ओर इसके लिए सुधार या क्रान्ति का सहारा 
लेना चाहिए। जो लोग विवाह-संस्था को मिटाने की बात कहते हैँ; 
उनके दिल की आवाज्ञ सुनिए तो पता लगेगा कि थे विवाह का 
आनन्द तो चाहते हैं. पर उसका वाक्त नहीं उठाना चाहते, वे आव- 
कार और सुविधाएँ चाहते हैं पर कत्त व्य ओर उत्तरदायित्व से 
बचते हैं। यह नेतिक पतन है। “वंधेन! शब्द का तिरस्कार करके 
विवाह-संस्था की-सर्त्तस्ता करना किसी भी अकार शोभनीय नहीं है । 
म कहते हैँ--यह समाज भी तो वंबन ६6, चले जाइए ग्सी जगह 
जहाँ कोई न हो, वहाँ आप पूर्ण स्वतन्त्र होंगे, आप होंगे और आपका 
ही अंकेलापन होगा, न कोई वंधन होगा, न दायित्व या सार होगा । 
आप बंधन नहीं चांहते-? चोटी से तलुएण तक आप बंधर्नों में वंचे हुए 
हैं, सबह से शाम तक आपकी जितनी मी क्रियाएँ हैं. सभी पर कोई 
न॑ कोई बंधन है.। ओप नंगे होकर क्‍यों नहीं नाचते ९ तोड़िए न 
वेष-भूपी, फैशन ओर दिखाबेटी ल्ज्ता के इस वंधत को | हर बात 
को बंधन कह कर ,उसका मखोल उड़ाना ठीक नहीं है । सच तो यड है 
क्रि.विवाह-संस्था सामाजिक मनुष्य की उचित स्वतन्त्रता का विधान 
है] दाम्पत्य जीवन का -यंह वंधन ऐसा चंधन है कि उस पर सकड़ों 
स्वतन्त्रताएँ न्‍्योछावर-क! जा सकती हं । जरूरत सिफ्रे इतनी है कि 
विवाह-रूस्था नर-नारी-सससाव के सुदृढ़ आधार पर निर्धारित हो- 
समभावी की दृष्टि से विवाह-संस्था पर नज़र डाली जायगी तब 
जितने भी विकार हैं, उनके लिए वहां कोई स्थानः त् रह जायगा । 
सम व अन्तसमल्लननवचाह को असान्य करना होगा; विधुर- 
विवाह के ससान ही विधवा-विवाह को ग्रहण करना होगा, तथा अन्य 
श्ण ] 


सभी अंथाओं व व्यवस्थाओं के प्रति सेमसावमयी - स्वस्थ दृष्टिकोण 
अपना कर विवाह-संस्थां के चैत्र में. व्यपिक सुधार यो : क्रान्ति लाना 
होगा। .. ... 
इस तरह हम समभाव का यथाथे स्वरूप देखते हैं ओर इस 
निर्णय पर आते हैं कि सत्य दृष्टि:के लिए समभावी होना.अनियाये 
है। संचभुच समसाव सत्य का वाहन है, सम्यक्ंव को देखने वाली 
आँखों की पुतत्ली है। समसाव के बिना संस्यग्दशर्न की उपलब्धि 
_ नितान्त असंम्भव है| पर इंस समभाव की व्यापक अंथे है ग्रोणी 
 सात्र के प्रतिं सहज आत्मीयंता व सम-सहृदेयंता की सावना; विउ॒वंग्रेम 
: वे बिरृव-कुटुम्ब भाव, दुःस्गार्थे-त्याग,. विशुद्ध-न्याय-भाव; निज-सुख- . 
दुख का पर-सुख-दुख से बेतार के तार जैसा, सम्बन्ध -ब- तादाकय, 
_ अप्राकृतिक वे अमोनवीय >विषमताओं के प्रति” अरुचिःवं-अश्रेद्धा, . 
_ रागड षः का अमोव, अवन्त कल्याण-न्‍सावना, अहंकार का परित्याग: ः 
_ शुणबहण-वृत्तिन कि यह कि जब भी दो सत सिद्धांत याठ यबस्थाएँ 
सामने आएँ, बस लगे आँख-मींच कर उनकी खिचड़ी पकाने; ठोकपीट 
: कर उन्‍्हेंणक दूसरे सें फिट करने, फिर भले ही शुड़-्गोबर को एक 
करना पड़ जाय या गवे-घोड़ें को एक ही डंडे से हाँकना पड़:जाय। यहाँ 
. हरगिज्ञ समभाव नहीं है। दो व्यक्तियों के प्रति समसाव रखने और 
दोलों को ससर्मान मानने मेंःजमीन आंसमन का फर्क है| किन्हीं दो . 
. विचारों या मतों को एकःही शी में: बिठाने:का ओर उन्हें: एक 
दूसरे के ःसाथ:गूथने की नामःसमसाव हैं तो-बह:अनिवा्े रूपसे 
सत्य-तहीं-है ओर इस अपेक्षा से हर एक:सम्यस्दृष्टि/ समभावीहोते 
हुए. भी हर-एकः सममावी संम्यस्दृष्टि नहीं हैं|: पर-सचःयह:है।कि _ 
सेमभीर्व इस तरहःकां बलात' समन्वय नहीं हैः। वह समता कीहिछि 
ह्टे है समता; को भावना है, ओर निरंचय ही इस अपेक्ता से र की भावना है, :ओर निरंचय ही इंस' अपेत्ता से समभाव 











विराट है, महान है, ओर साथ ही वह सम्यग्दशेंन का अंग छे सम्यग्दशेन का अंग हे, 
बल्कि वह स्वयं स॒त्य है, एक सजीव सत्य हैं है, एक सजीब सत्य हे । 


चोथा लचुणु--- 


. '. बुद्धिवाद--देष्टि बुद्धिवादी हो, पारखी हो। स्वावलस्व॒न की 
आत्मातुभूति उसका सम्बेल हो। खुले सेंदान मे : हो। खुले मेंदान में  सम्बल हो । खुले मेदान में स्वतन्त्रतापूरवेक 
विचरण करते हुए, निर्भेय ओर निर्वाव रहते हुए, पर साथ द्दी 
अहंकार, संस्कारों की दासता, मोह व उच्छू खलता की दल-दल से 
बंचते हुए, वह' सत्यान्वेषण ओर गुण-अहंण करे। सुयोग्य व्यक्ति व 
शास्ध का साक्षीत्व यथोचित रूप से सम्माननीय व॒ व यथोचित रूप से सम्माननीय व विचारणीय हो, 


पर निर्णायक या न्यायाधीश के पद पर ओर कोई नहीं, अपना ही 

आत्म-विवेक हो ओर इसके लिए आवश्यक है कि बुद्धि जाग्मत हो, 
लिन 3 अल मम वन कप 

तथा किसी भी तरह शब्द-प्रसाणवाद की संकीणेताओं से घिर कर 
विनिशिशििशिनिनिनिननमल आकाश शश॥्रणणए्नणणणणणणणा 


उसके जागरूक प्राण सुप्त व कुठित न हों । 
न नस टिक 5 








| प्रश्न--शब्द-प्रमाणवाद से क्या अभिप्नेत है ९ 


/ .. उत्तर--यह वेद-बाक्य है, यह पुराण, गीता, उपनिषद्‌ या स्मृति 
भें लिखा-है, यह कुरान की आयत है, यह बाइबिल या अंजील का 
छंपदेश है, यह'सुत्र या त्रिपटक का कथन है, यह अन्थ-साहब का 
बंचून है, ईसा यो मुहम्मद ने ऐसा कहा है, कबीर, तुलसीदास, 
दया्ैन्द या शंकराचार्य ऐसा कह गए हैं, अथवा अमुक आचाये गुरु 
यां:विद्वान का ऐसा मन्तव्य हे, इसलिए यह अमाण है, ऐसी भी 
:मानसिकर दासता को यहाँ शब्द-प्रमाणवाद' की संज्ञा-दी गई है । 


8० ै 


प्रश्न-- किसी विशेष मार्गे-दशेक या महानायक का अनुकरण 


करना अथवा शास्त्र-विशेष को अपना श्रद्धा-साव समर्पित करना ही 
उपादेय है, जब कि सहज साधारण मानवन-चुद्धि इतनी विश्वसनीय 
नहीं है कि उसके भरोसे पर ही रह कर संतोष किया जा सके। 
अपनी मनमानी करने से बहकने, ठोकरें खाने ओर अपने मानस- 
जगत में एक तरह की अराजकता या अव्यवस्था लाकर अपना 
अहित ही करने की आशंका है । फिर, शब्द-प्रमाणवाद की विचार- 
सरणि में जो निरिंच्रतता व स्थिरता के बीज हैं, उनका कम मूल्य 
नहीं है । ह 
उत्तर--पहिले तो. यहां यही प्रइन खड़ा होता है. कि तके न 
' करने या बुद्धि से कास न लेने की स्थिति में यह केसे निर्णीत हो कि 
किस व्यक्ति या शास्त्र के' कथनानुसार चला जाय ९ मागेदशेक 
जननायक महात्मा ओर महाशास्त्र अनेक हैं ओर उनके बीच 
विविधता, विषमता व पारस्परिक विरोध की कमी नहीं है । किसे 
मान्य किया जाय ओर क्‍यों ९- किसे अमान्य ठहराया जाय और 
क्यों ? आखिर, तके या बुद्धि संगत विचार ही इस प्रशन को हत्त 
करने में जुटेगा। फिर, किसी एक व्यक्ति या शासझ्ष के शब्दों को 
ननुनच किए बिना शिरोधाये करने वालों तक में अथ या तात्पय को 
लेकर मतभेद खड़ा होता ही है ओर वहां भी अंततः यहां आकर 
विश्राम मिल्ष पाता हे कि बुद्धि ही यह निरणेय करे. कि कौन-सा अर्थ 
ठीक है, या वास्तविक असिप्राय क्‍या है ? वेद के विविध भाष्यों को 
लेकर कितना घुटाला चत्र रहा है १ सायणाचाये जो अथे करते हैं, 
स्वामी दयाननद उससे. भिन्न. अथे करते हैं, यही बात अन्य शास्त्रों 
को लेकर. है। इस कंमट को मिटाने के लिए बुद्धि व तके की शरण 
में दी जानो होंगो । इस तरह विचारंअवाह की सहज दिशा बुद्धिबाद 
की ओर है, यहाँ तक कि श्रद्धा की: ढा कीः प्रमाणिकता भी विचारानमीदिए अमाणिकता भी विचारानुभोदित 
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या बुद्धि-गम्य कहलाने था तके सम्मत बनने में ही छे। एक बात 


ओर हे | तर्क या बुद्धिवाद की भर्त्तस्ता आत्म-बिश्वास का निपेधी- 
करण है। यदि हम अपनी आँख पर विश्वास करना छोड दे_ तब 
एक डग मी आगे नहीं चल सकते | जिस प्रकार आँख, नाक, कान 
आदि बाह्य इन्द्रियों पर विश्वास न करने से बाहर के काम नहीं 
चल सकते, बेसे ही यदि हस अंतरंग इन्द्रियों पर, अपने मन ओर 
सस्तिष्क पर, विउवास न करें तो हमारा भीतर का काम, हमारे दिल 
ओर दिसाग की दुनिया का काम नहीं चल सक्रता, हम विचार नहीं 
कर सकते, हम निर्णय नहीं ऋर सकते, गुण-म्रहण नहीं कर सकते, हमें 
सत्य की उपलब्धि नहीं हो सकती, ग्रज्ञ यह कि हम कुछ भी नहीं 
कर सकते । हम अन्नानी हें, अल्पक्ष हैं, हमारी बुद्धि सत्यासत्य का 
निणुय करने में असमर्थ हे, कहाँ हम ओर कहाँ ऋषि-समहर्षि, इस 
तरह सोचकर चुद्धि से काम लेना छोड़ देने से विचार-शक्ति नष्ट 
होगी, सन-मस्तिष्क का विकास रुकेगा ओर अपने ऊपर निर्भर रहने 
की क्षमता न रहेगी, यात्आ पाएगी। दूसरों से विश्वास पाने 
ओर उत्तकी बुद्धि से हर समस्या को -समभने की या उनके निर्णेयों को 
ही अपने निंय बनाने की नीति धारण कर निरधिंचत हो जाने का 
अशभ्यस्त महाप्रसादी भूलता है कि जिस तरह दूसरों के कानों से कुछ 
नहीं सुना-जा सकता, दूसरों की नाक से कुछ नहीं सूँघा जा सकता, 
उसी तरह दूसरों की बुद्धि से कुछ नहीं समझा जा सकता, ओर दूसरों 
के हृदय से कुछ नहीं अनुभव किया जा सकता। दूसरों.. पर निर्भर 
रहने वाला व्यक्ति अपनी बुद्धि व अंतः प्रेरणा के प्रति बफ़ादार नहीं 
हो सकते । दूसरों की दासता के कारंण वह अपने भन-मस्तिष्क की 
आवाज़ नहोंसुन पाता, सुनंतां भी है तो मां नहीं पाता ।अंधश्रद्धा व 
स्व॒मोह की मद्रि पीकर वह भूल जाता है कि उसकां सच्चा मार्गे-द्शेक 
आओर कोई नहीं, उसका ही विवेक है। वह भूल जाता है अपनी 
६२ *] 


५ | त्च का  अ 2 
आत्मा में स्थित प्रकाश को, जो उसका सच्चा मार्म-दशेक हैं ।जस 
प्रकार बटन दबाते ही विजली का प्रकाश वस्तुओं' को प्रकीशत कर 
हमें उनका बोध करा देता हे, उसी प्रकार विवेक का बटन दवाते हैं 
आत्म-स्थित प्रकाश फैल कर हमें शुभाशुभ, उचितानुचित, सत्यासत्य 
व कर्त्तव्याकर्त्तव्य का यथार्थ ज्ञान करा देता हे; यह वह नहीं समझ 
पाता है। जिसके व्यक्तित्व के भीतर का उसे पता नहीं हे, जिसके 
सुख-दुख का उसे अज्ुभव नहीं है, जिसके गुणावशुण का उसे ठीक- 
ठीक ज्ञान नहीं है, जिसके मन की भावनाओं व उमंगों का उसे ठीक 
परिचय नहीं है, उसके कारण वह अपने व्यक्तित्व व स्वत्व को क्‍यों 
नष्ठ करे, क्‍यों आत्म-समर्पेण करे, क्‍यों कठपुतली बने, वह यह सोच 
ही नहीं पाता है। वह अपनापन भूल जाता है । ऐसे सुलक्कड़ की 


निर्दिंचतता प्रमादमयी जड़ता है. वह गुण नहीं अवशुण है । अंधकार 


में बेठा व्यक्ति देखने-भालने की मंकट से अपने को मुक्त समझ कर 
निटिचन्त बन सकता है ओर जउजाले में देखने वाले व्यक्ति पर 
दयाभाव भी रख सकता है, यही नहीं, वह उसे भल्ता-बुरा भी कह 
सकता है, पर यह उसकी सूढ़ता ही है। जहाँ चेतना है, जाप्रति है, 
वहाँ चिन्तन है, निरीक्षण है, परीक्षण है, अन्वेषण है, गति है, 
प्रगति है। वहाँ न दृथा सनन्‍्तोष हे, न असंतोष है । न वहाँ इसशान- 
शांति है, न अशांति है। वहां न आत्म-समंपेण है; न असहयोग या 
विद्रोह है। न वहाँ स्वत्वहीनता या चाडुकारिता है, न अहंकार-स॒ष्टि 
है। न वहाँ जड़तामयी स्थिरता या शिथिलता है ओर न उच्छ खलता, 
अतिचपत्नता या अनिश्चितता है। निश्चय ही ऐसी मनःस्थिति में 
अराज़कता या अव्यवस्था नहीं है, है भी तो वह स्थायी सुब्यवस्था 
जाने वाली है। यहाँ ठोकर है तो ऐसी है. कि उसे खाकर अक्ल 
आए | बज सूखे बने रहने, कल्पना के बीहड़ वन में ठो 
'अरृश्यवाद का बोक्का लाद ऋर भटकने, 





रा करें खाने, 
भेड़ों. की तरह चरबाहे-के 
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पीछे चलने तथा आंखें रखते हुए भी अंधा बने रहने की दयनीय व 
करुण स्थिति यहाँ नहीं हे । । 


सच तो यह है कि मानव-जीवन के सभी क्षेत्रों में जितनी भी 
प्रगति हुई है, उसके मूल में विवेक है, चुद्धिवाद है। ज्ञान-विज्ञान 
की खोज अंधश्रद्धा ने नहीं, जिज्ञासा ने की है, बृथा संतोप ने नहीं, 
सात्विक असंतोप ने की है, अपने को सत्य का ठेकेदार समझने के 
अहंसाव ने नहीं, अल्प ज्ञान की विनम्र अनुभूति ने ओर तज्जन्य 
विचारणा व गवेषणा ने, चिन्तन व अन्वेपण ने, की है। असंख्य 
विद्वान व मनीपी, वेज्ञानिक व अन्वेपक अपनी जीवन-साधना से, 
अपने अलुसंधानों व आविष्कारों से, अपनी बहुमूल्य कृतियों से, यही 
संदेश देते हैं कि आँखें बन्द करके पीछे चलने से नहीं, नेत्र व 
जाग्रत मन-सस्तिष्क से देखने व सोचने-विचारने से ही सत्य की 
उपलब्धि हो सकती है ओर इसी में ही जीवन' की प्रगति है । 
व कअमम»मम्भा ७७3७० ६७७७७४७५५७ ५५७०७ गड७ ७5७५ काम हावी कका+३७७० ० कपकवकककाक जे अपने यग की मह्ताओं 4 कालिसी: त7 
महावीर ओर बुद्ध ने अपने युग की मृढ़ताओं ब छुबृत्तियों-प्रवृत्तियों 
का घोर विरोध किया, हिंसा को ललकारा, धर्म की ठेकेदारी व 
क्रियाकाण्ड की बड़ता को चुनौती ,दी, जाति-पांति व बणभेद के 
विरुद्ध सिंहनाद किया, तो यह सब बुद्धि-विवेक, तक व विचारकता के 
बल पर किया या श्रद्धा के बल पर ९ वे श्रद्धा के पुजारी होते तो क्‍या 
परम्परा को घोड़ केर, चिर-बद्ध मूल धारणाओं पर आक्रमण कर, 
वे क्रान्ति का भाए्डा ऊँचा कर सकते थे ? उन्होंते पुकार-पुकार कर 
हा था--“विचारपूंबंक ही सत्य को ग्रहण करो, जो ठीक जेँचे, 
वही आचार-विचार अपनाओ” । अन्य महापुरुषों ने भरी यही सीख दी 
है कि “अंधेरे में ठोकरें न खाओ विवेक के उजियारे में बुद्धि के 
व शत पबान्सहाइरा जात कार सा बरअकल अर प्ासाउपप बल मील. कल 
नेत्रों से देखो ओर साहस के. साथ आगे क़दम बढ़ाओ | इस तरह 
॥४एएए--ए-ल्‍"ल्‍"-ए"े"एन्‍स्‍भनशनशशशशणणणणशणणणणनाणणणणननभाभानाााा 333. जम ननिनश,. मम 
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परीक्षा-प्रधानता की, विचार-स्वीतन्‍्ज्य की, एक लम्बी परम्परा युग- 
युग से, प्राचीनतम अतीत से, चली आ रही है जो निरंतर हमें 
ज्ञाग्रत, बिचारक व विवेकशील रहने की प्रेरणा देती हे ओर दे 
रही है । 

प्रश्न--तों क्या व्यक्ति या शास्र विशेष को सान्‍्य न किया 
जाय ९ 

उत्तर--नहीं, उन्हें यथोचित मान्यता मिलती ही चाहिए। 
बुद्धिवाद के अंतर्गत व्यक्ति या शास्् के साक्षीत्व के लिए पूरा-पूरा 
स्थान है। हाँ उनके व्यवहार या उपयोग सें ओचित्य की मर्यादा का 
उल्लंघन अवश्य यहाँ वर्जित है। ये महान्‌ व्यक्ति या शास्त्र 

डे वनिननिक जाए पक 

न्यायाधीश नहीं, गवाह या प्रतिष्ठित गवाह हैं, ओर इसी रूप में 
न न न मन पल 
उनकी गवाही जाँची-परखी जा सकती ह। श्स तरह यहाँ बुद्धि का 
आत्म-बिश्वासपूर्णो समुचित उपयोग है. ओर उसमें महापुरुषों व 
महाशार्खों के वचन से यर्थोंचित सहायता लेने की पूरी शुजा- 
यश है । 

प्रश्न--हमें शास्र को शब्दारथ में नहीं समझना चाहिए, किंतु 
उसकी आत्मा को ग्रहणं करना चाहिए। शब्दार्थे की बात मानना तो 

(्‌ ० 

बालकपन है। शब्द प्रमाण हे, किंतु वह शब्दार्थ हारा नहीं । हमें 
शब्दाथ नहीं, शब्दा्े छाराजो सत्य सूचित किया है, उसमें 
अवगाहन करना चाहिए | * 





उत्तर -- शब्द-प्रमाणवाद के श्स बचाव में कोई प्राण नहीं 
है । आत्मा को ग्रहण करने की बात सुनने में मीठी है; पर अस्पष्ट 
है । उससे भुलावा ही हो सकता है। शब्दार्थे का सहारा आखिर 
है ही। तब शब्दार्थ को लेकर मतभेद होने से उसके द्वारा सूचित 


[ हशः 


सत्य को लेकर मतभेद नहीं होगा क्‍या? हस कह आए हैं कि 
. शब्दार्थ को लेकर'कितना घुटाला चलता है ? शास्त्र प्रमाण है, पर 
शाल्य कोनसी पुस्तक हे ९ वही पुस्तक न, जो सत्य का ग्रतिपादन करती 

? पर उस “सत्यः की कसोटी क्या है ९ केसे दावा किया जाय कि वह 
सत्य” सत्य ही है, असत्य नहीं है 9 अतः किसी सी लिपिवद्ध शास्त्र 
या पोथी को अथवा . किसी भी मन्तग्य को सत्य कहने से पहिंले 
बुद्धि की कसोटी पर कसना “होगा ९ यही वात शुरू को लेकर है । 
किर्घर से सी लीजिए, शब्दार्थ न सही, आत्मा को या 'सत्यः को ही 
पकड़िए, बुद्धि-संगत विचार को 'तके व परीक्षण, से गुज़्रना ही 
होगा | इससे छुटकारा नहीं 


प्रश्तव--विचार-पूर्वक किसी व्यक्ति को विश्वसनीय जानकर 
उसमें या उसके वंचलों सें पूणो विश्वास करना स्वासाविक है, ओर 


[0७] 
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उचित सी है | ऐसी श्रद्धा अंधश्रद्धा नहीं है, वल्कि विचारानुमोदित 
सात्तविक श्रद्धा है, ओर शब्द-प्रसमाणवाद के मूल में वह हो, तो क्या 
हालि है ९ ह 

उचर - विचारपूर्वक किसी व्यक्ति को विश्वसनीय मानने का 
अर्थ यही है. कि वह व्यक्ति ईमानदार ओर नेक है, न कि यह कि 


शिव चल 


वह सूलों से परे है। -भूल करना मन्ृष्य का स्वसाव है । कोई सी 
व्यक्ति सभी की त्रुटियों से पूणंतया शून्य हो सका है या हो 


सकता हे, यह मानने के लिए कोई ऐतिहासिक व बुद्धिमम्य आधार 
नहीं है | किसी ने सी पूरा में तो क्या, अंश सें सी पूणुता ग्राप्त नहीं 
की है । व्यक्ति का जीवने अधिक से अधिक एक काल्पनिक पूर्ण 
आदशे जीवन का छोटा सा अंश ही वन सका है। मनुष्य का शरीर 


सलुष्य का सन ओर मनुष्य का मस्तिष्क ही ऐसा है कि बहा पूर्णता 
मल 
 सानी जा सकती । आत्मबुद्धि की पूर्णोत्रा के आदशे को शिरोधाये 
६६ ). 


करके सी यह सान्‍्य नहीं किया जा सकता कि मन ओर सस्तिष्क 
पर, जो शरीर के ही अंग हैं, निभर रहते हुए कमी ऐसी स्थिति आ 
सकेगी जब॒विकास--सन-मस्तिष्क का अन्नवर्तः परिसाजेन-- रुक 
यगा, जीवन का स्पन्द्स व सतत परिवतैन्त बन्द हो जायगा। ऐसी 
स्थिति की कल्पना करना जीवन की नहीं, जड़ता की कल्पना करना. 
है । जहाँ जीवन है, वहाँ विकास है. ओर जहां: ब्रिकास या पूर्णता: .. 
की ओर बढ़ने की गति है. वहाँ अपूर्णोता है ही | पंर ्व्धि रूप से .. 


पू्णता मान भी ली जाय तो सी उपयोग की दृष्टि से उसे हरगिज्ञ 
मान्य नहीं किया जा सकतां। आखिर, उपयोग साम्रयिक परिस्थिति. 
व आवश्यकता पर निर्भर है। कोई भी व्यक्ति हर पंरिस्थिति तथा... 
हर आपेश्यकता की अपेक्षा से आचरण कर सके,. या सन्देश दे 
सके, यह सर्वेथा अंसंम्भव है। सभी महात्माओं ने मानव-ससाज के - 
 सन्मुख उच्चतम मानवीय आदशे रखे हैं। पर उनमें सी. कितनी .- 
. विभिन्नताएँ हैं. ? इसीलिए कि सभी ने कल्पना-जशत के.पूर्ण मालव- ... 
: व्यक्तित्व के जीवन के अलग-अलग पहलू ही दिखाए हैं ओर यही - 
. वे कर भी सकते थे । इस तरह व्यक्ति, चाहे वह कितता ही महान 
. हो, अपनी विशेष परिस्थितियों में. तथा अपनी अल्पायु में सत्य की -. 

एक झॉकी ही देख सकता हे ओर दिखा भी सकता है। सत्य अनन्त 
है, अपार है; चिर-शोध्य है. । पूर्ण-परिपूर्ण-सम्पू्ं सत्य न किसी के... 
_ पल्ले पड़ा है, न पड़ेगा । अतः व्यक्तिं विशेष से कुछ विशेष प्रेरणाएँ . - 
ही ली जा सकती हैं ।-:ईसा ने बलिदान का जो उदाहरण असस्‍्तुत 
. किया, बुद्ध ओर महावीरं नहीं कर सके, क्‍योंकि उन्हें कम असहिष्णु 
लोगों में काम करने का अवसर मिला था| जिस तरह बुद्ध ओर. 
. महावीर ने सोग-विज्ञास व ऐहंवर्ये पर लात सार कर, प्रह-त्यांग क्र, . 
यह प्रेरणा दी कि पंत्ती तथा परिवार से समाज ऊँचा है, मोह से - 
_ कर्तव्य बड़ा है, ईसा परिवार-विहीन होने के कारण इस तरह की. 
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परीक्षा न दे सके । महावीर ओर चुद्ध से जन-कल्याण के लिए 
घर-बार छोड़ना सीखा जा सकता है, तो मुहम्मद से सपत्नीक 
हुए सेवा ओर, त्याग का पाठ पढ़ा जा सकता है। परात्रीनता को 
जजीरों में जकड़े दीम-हीन भारत का कर्णाधार गांधी जिस बिद्रोह 
व संघ की महान परस्यमयी शक्ति का विस्फोट कर सका, महावीर 
ओर बुद्धि आदि के लिए कंसे संभव था ? राजकीय बेसव के बीच 
जन्मे ओर पले रास ओर कृष्ण जो उदाहरण रख सके, गरीब घराने 
में ओर जंगली,प्रदेश में जन्म तने वाली एक गड़रिए की संतान-- 
मुहम्मद--वेसे उदाहरण केसे रख सकती थी ? तालये यह कि यह. 
मानकर सी कि किसी व्यक्ति में विभिन्न गुण भीतर-ही-भीतर अपनी 
ज्योति्मेयी प्रतिमा के साथ विद्यमान हैं, निश्चय ही यह भी मानना 
ही होगा कि परिस्थिति वश तथा समयासाव के कारण बहू सब को 
व्यवह्गत व प्रदर्शित नहीं कर सकता है, ओर ऐसी हालत में क्यों कर 
सानव-जीवन की सभी समस्याओं को सुलभाने के लिए हम उस 
एक ही व्यक्ति से प्रेरणा पा सकते हैँ ? लब्चि रूप से व्यक्ति के 
व्यक्तित्व में जो गुण हैँ, वे उस समय तक अनुयायी या अनुकरण- 
कर्ता के लिए व्यर्थ हैँ जब तक डपयोगात्मक रूप में उनकी अभि- 
व्यक्ति न हो, इसलिए व्यक्ति विशेष को पूर्ण माना भी जाय तो भी 
एकान्तिक रूप से उसे अनुकरणीय व आदशे नहीं माना जा सकता, 
अथवा हर परिस्थिति में उसी से प्रेरणा लेने की सावना को मान 
नहीं दिया जा सकता । जीवन एक वहुत ही डलमी हुई पहेली है । 
उसके अनेक पहलू हैँ ओर हर पहलू को लेकर असंख्य प्रश्न खड़े 
होते रहते हैं। साथ ही तरह-तरह की परिरिथितियों में यह पहेली 
नप-त८ हप लेकर साथने आती है। ऐसी हालत में हम एक ही 
व्यक्ति को समस्त आदर्शों' का पुज मानलें, ओर किसी की तरफ़ नज़र 
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न डाले तो केसे काम चल सकता है ० फिर तो जीवन नडाल तो कैसे काम चल सकता है ? फिर तो जीवन एकांगी बन 
क्ष्ण ) 





जायगा, उसमें न संतुलन रहेगा | इस तरह सच यह है कि एक की 


नहीं, सभी की विशेषताओं से कुछ-कुछ सीख कर अपने जीवन के 
ससी अंगों को पुष्ट-परिपुष्ठ किया जा सकता है, ओर स्पष्टतः यहां 
किसी सी व्यक्ति या पंथ विशेष सें पूर्ो श्रद्धा कर निरिचत होने का 
प्रश्त खड़ा ही नहीं होता है । व्यक्तित्व के आधार पर किसी बचन 
को प्रमाण या अकाटय मानना विचाराजुमोदित श्रद्धा का नहीं, अन्ध- 
श्रद्धा का ही विपय है। जों श्रद्धा विचारकता व निरीक्षण-परीक्षण के 
मार्गे को अवरुद्ध करे, जो श्रद्धा बुद्धि को आत्मसमर्पेण करने की ही 
सीख दे, वह अंधश्रद्धा हे ओर शब्द-प्रमाणबाद इसी अंधश्रद्धा की 
नींचब पर स्थित सन की दासता के दुगे की वह चहार-दीवारी है. 
जिसके भीतर ही भीतर व्यक्ति की सारी बृत्तियां-प्रवृत्तियां, आशाएँ- 
आकांच्षाएँ, सुख-दुख, ग़रज्ञ यह कि उसका सारा ही व्यक्तित्व घिर 
कर रह जाय ओर जिसमें वाहर से हवा को अन्दर लाने वाले 
रोशनदान व खिड़कियाँ भी न हों। ऐसी मानसिक दासता के चंगुल 
में फंस कर व्यक्ति, व्यक्ति या ग्रन्थ-विशेष को ही सारे ज्ञान-विज्ञान 
का भंडार मान बेठता है ओर ऐसा सममने लगता है कि उसके 
वाहर ऐसा कुछ भी नहीं है जिसे जाना जाए या ग्रहण किया जाए । 
कैसे-केसे महत्त्वपूर्ो आविष्कार आज हो रहे हैं, ज्ञान-विज्ञान के हर 
विभाग में आज कितनी तेज्ञी से आगे बढ़ा जा रहा है, किस तरह 
आज बन्द कपाट खुलते जा रहे हैं, ओर किस तरह मानव-जीवन की 
उलमी हुईं समस्याओं को सुलमाने के लिए महान्‌ प्रयत्न किए जा 
रहे हैं, मनुष्य कहां से कहां आ गया है, उसके विचारों व आदर्शों' 

की दुनिया में केसा ज्वदेसत तहलका मचा हुआ है, इन सब बातों 

की ओर से शब्द-प्रमाणवादी व्यक्ति तटसथ व निरपेक्ष ही रह जाता 

है, मानों इन बातों से उसका कोई सम्बन्ध ही नहीं है । मानसिक 

दासता की यह स्थिति सचमुच बड़ी ही करुण व दयनीय है । यहां 

संस्कारों की गुलामी है, शिक्षा-दीक्षा की अंध-मान्यता है। संस्कार 
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अच्छे भी होते हैं, ओर बुरे भी। शिक्षा-दीज्ञा भी अच्छी ओर 
बुरी, दोनों तरह की होती है । अतः जो संस्कार या शिक्षा-दीज्षा 
सात्र का परिणाम है, उसका सत्य था ओचित्य से कोई अनिवाये 
सस्वन्ध नहीं साना जा सकता । शब्द-प्रमाणवाद की अंजेरी दुनिया 
में संस्कार दिल ओर दिसारा को विभाड़ देते हैं, यहाँ तक कि वहाँ 
मौलिक रूप से सत्य ओर असत्य को समझने के लिए अपने ओर 
पराए के अतिरिक्त कोई आधार ही नहीं रह पाता है । आज इसी 
स्व-मोह के चक्र में फंस कर करोड़ों व्यक्ति अ्रष्ट हो रहे हैं, अपनी 
आत्मा का हनन कर रहे हैं। कितने व्यक्ति ऐसे हैं जिन्होंने एकान्त 
सें बेठ कर ठण्डे दिल से यह समभने की कोशिश की है कि आखिर 
जन्म व पात्रन-पोपण के ही कारण अथवा संस्कार व शिक्षा-दीक्षा 
के ही परिशाम-स्वरूप किसी व्यक्ति, ग्रंथ या बाद विशेष सें एकान्त 
रूप से ऐसी अगाध- श्रद्धा क्यों रखी जाय कि वाहर के विशाल विदव 
के किसी सी व्यक्ति व तत्व के लिए ज्रा सी शेप न रहे ? क्‍यों न 
अपनी दृष्टि साफ़ व खुली रखी जाय ९ क्यों न निष्पक्ष व निर्भय 
'होकर देखने पर जहाँ सी ओर जितनी भी सच्चाई या अच्छाई सिले, 

उसे निःसंकोंच ग्रहण कर अपने व्यक्तित्व का विकास किया जाय ९ 

हने की आवश्यककता नहीं हे कि शब्द-प्रसाणवाद की दासता में 
हानि या अनोचित्य क्या है, यह न पूछ कर यही पूछना ठीक है कि 
आखिर उससे लाभ क्या है, उसमें ओचित्य क्‍या है ९ 


प्रश्च-- क्या आपका यह असिप्राय हे कि शब्द-प्रसाणवाद 
के ज्षेत्र में समयोचित परिवतेन या सुधार के लिए स्थान नहीं है, 
जड़तामयी स्थिरता ही वहाँ है ९ 

उत्तर--हाँ | शव्द-प्रमाणबाद, समयोचित परिवर्तम या शा! शबद-प्रसाणवाद, समयोचित परिवर्तेन या सुधार 
को एक बड़ी से बड़ी रुकावट है। यू' अमाणवादी क्षेत्र मे भी भीतर 
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परिवतेन होते हैँ, सुधार किए जाते हैं, लेकिन वे परिवर्तेन या सुधार 
शर्तों' से अथवा अनेक वंधनों में बंधे होने के कारण कोई लाभ नहीं 
कर पाते ह'। वहां जब भी किसी सुधार या परिवतेन की आवाज 
उठाई जाती है, तब शब्द-प्रसाणवाद का विरोध न करते हुए ही 
कोई सागे निकालने का प्रयत्न किया जाता है ओर इस के लिए भी 
किसी न किसी 'तरह प्रमाणवादी हथकंडों को ही कास में लिया 
जाता है। ऐसे प्रमाणवादी 'सुधारकः की यही कोशिश होती है कि 
बिरोध का सामना करने के लिए यह दढूढ निकाले कि प्रमाण माने 
जाने वाले ग्रन्थों में वतेमान में व्यवद्गवत व्यवस्था से भिन्न या विरोधी 
वांछनीय व्यवस्था का कहीं उल्लेख हे क्या ? इसके लिए वह ग्रन्थों 
को खोजता है और यदि कहीं वह ऐसी कोई बात पाने अथवा 
खींचातानी या अर्थ का अनर्थ करके बनाने सें सफल हो जाता हे तो 
फिर क्या कहना है, उसका एक शुट वन जाता है, सैंकड़ों उसकी 
हां में हां मिलाने लगते हैं, पार्टीवाज़ी का वाज़ार गर्म हो जाता है, 
शस्त्राथे, बाद-विवाद ओर मुवाहसे होते हैं, वितंडावाद होता हे, 
गाली-गलोंच होती है, मार-पीट भी हो जाती हे, ओर यह सिलसिला 
बढ़ता ही जाता है.। प्रमाणवादी 'सुधारक? को, छुछ तो प्रमाणवाद्‌- 
जन्य स्व-अज्ञान या इृष्ठि-दोप के कारण ओर कुछ उसके संस्कार- 
जन्य आतंक के फल-स्वरूप, यह साहस नहीं हों पाता है. कि बह डंके 
की चोट पर इस सरल सत्य की घोषणा करे कि शास्त्र-प्रणीत या 


शास्त्रानुमोदित होने से,, असत्य सत्य नहीं हो सकता; अकल्याणुकारी 
कल्याणप्रद नहीं बन सकता, अथवा शास्त्रीय अनुमोदन न मिलने 
से, बल्कि शास्त्र द्वारा विरोध होने से भी सत्य असत्य नहीं हो 


सकता, कल्याणकारी अकल्याणकारी नहीं बन सकता। पहिले कुछ 
सी हो, अवया आज की परिस्थिति में ऐसा होना जरुरी है, यह 
कहने की क्षमता उससें नहीं आ पाती है ओर आए भी केसे जब कि 
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प्रमाणवाद के चंशुल् में उसकी विवेक-बुद्धि सत्यासत्य या डचिता- 
चित का निर्णेय करने के लिए अयोग्य या असमर्थ बन जाय, वह लूली- 
लंगड़ी या अपाहज बन जाए। शब्द-प्रमाणवादी दावा करता दे कि 
सूये के प्रकाश में देखने वाले वाहरी चमड़े की आँग्वों से देखते हैं 
जबकि वह स्त्रयं जंगल के घनीयूत अन्धकार में हृदय भी आँखों 


के 


से सत्य का दर्शान करता है, जबकि होता यह है कि वह जीवन के 
वीहड़ वन के घनीभूत अन्धेरे में मटकता हे, टटोलते-टटालते ओर 


ठोकरे' खाते-खाते वेचारा ढेर हो जाता-है, जीवन बीत जाता है, 

ओर हाथ कुछ भी नहीं आता हे। निरएुचय ही प्रमाणवाद के उस 

गला घोंटने वाले वायुमंडल में सांस लेना सर्वेनाश का आवाह 
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करना है । 


प्रश्न--अपनी बुद्धि को ही निर्णायक मान लेना कया एक 


तरह का प्रमाणवाद नहीं हे ? क्‍या उसमें अहंकार नहीं है ९ क्‍या 
वहाँ अपने में ही अंधश्रद्धा नहीं है ९ 


उत्तर--अपनी बुद्धि को निर्णायक मानना ओर उसके निणेय 


में भूल की संभावना को असान्य करना प्रमाणवाद जैसा ही है, वल्कि 
इस अहम्‌-वाद में शव्द-प्रमाणवाद से भी ज्यादह अहंकार-बृत्ति 
की कालिमा है। लेकिन - अपनी बुद्धि को निर्णायक मानना और 
साथ ही, उसके निणोयों में श्रद्धा रखते हुए व तदनुकूल आचरण 
करते हुए भी उनसें भूल की संभावना को अस्वीकार न करना तथा 
भूल मालूम होने पर उसे दूर करने की सन की तय्यारी होना घुरा 
नहीं है। यह बुद्धि का - आत्म-विश्वास-पूर्ण समुचित उपयोग है। 
पहिले हम यह विवेचन कर ही चुके हैं कि अलग-अलग अपने हर 
अर पु अं लाना ते वेदेचलत आवरण करना शोर 
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सामूहिक रूप से अपने सत्तों या विचारों में भूज होने की संभावना क से अपने सर्तों या विचारों में भूले होने की संभावना को 


किक मल कलम 
मान्य करना, इन दोनों वातों में कोई अन्तर्विरोध नहीं हे । वैज्ञानिक 
सरणि से अनुभव व अध्ययन के आधार पर निष्पक्ष दृष्टि से एक 
निर्णय करना या छुछ भी नि्णेय न कर अलु्संघान, निरीक्षण व 
चिंतन का मार्ग प्रशस्त रखना, इसमें कुछ भी अनोचित्य नहीं है, 
वल्कि विचार करने की ठीक और युक्तियुक्त तथा वैज्ञानिक पद्धति 
यही है। यहां शास्त्र या अन्थ आदि के समुचित उपयोग के लिए 
स्थान नहीं है, ऐसा भी नहीं है। यहाँ शास्त्र न्यायाधीश के रूप सें 
निर्णायक नहीं हैं। वे प्रतिष्ठित गवाह के रूप में सहायक में सहायक हैं ओर 
इस नाते उन्हें जांचा जा सकता है, उनके बयानों पर ग्रोर किया 
जा सकता है, और ऐसा होना सी चाहिए ही। यहाँ अपनी बुद्धि के 
विपय में अहंकार-सावना न होने से इस तरह के साज्ञीत्व की 
सार्थकता व उपयोगिता आँख से ओकल न होगी ओर सदा ही इसे 
सर्यादोचित मान मिलता रहेगा जैसा कि उपयुक्त भी है | निउ्चय ही 
इस वैज्ञानिक विचार-पद्धति में न अहंकार है, न अंध-विश्वास है, 
न दुराग्रह हे, वल्कि यहाँ सूल-सुधार व समयोचित परिवतेन को पूरी 
खुबिधा है । यहाँ अ्रमाणवाद की मलिनता नहीं है । यहाँ सत्य-दृष्टि 
है, सत्य हे । 
प्रश्न-- क्या प्रमाणवाद को इस भ्तेस्ना से आपका यह अपि- 
प्राय है कि श्रद्धा सवेथा व सबेदा हेय है, और तके ही सब कुछ है । 
उत्तर--नहीं । हमारा अभिप्राय बह नहीं है. कि श्रद्धा सबेदा 
या सर्वथा अवांछनीय है, और न तर्क को अत्यधिक महत्त्व देना ही 
यहां अमिप्रेत है। वास्तव में शब्द-प्रमाणवाद की भत्तेस्ना, श्रद्धा की 
नहीं, श्रद्धा के कुत्सित रूप की, अंबश्रद्धा की, अविचार की, विवेक- 
शून्यता की, भत्त सना है । ओर, जहाँ हमने वुद्धिवाद पर ज्ञोर दिया 


 अकध 


है, वहाँ हमारा यह असिप्राय'हरगिज्ञ नहीं है कि श्रद्धा के उज्ज्बल 
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पक्ष को अश्रद्धेय कर, कोरे तक से ही काम लिया जाय। सच तो 

ह है कि श्रद्धा ओर तक दोनों ही बुद्धि-विवेक के दो वाजू है । इन 
दोनों के बीच कहीं कोई विभाजक रेखा खींचना असम्भव है । तके 
का कोई मूल्य नहीं हे यदि उसमें पहिले अपनी बुद्धि में, विचार व 
निणुय करने को अपनी क्षसता सें, श्रद्धा न हो। साथ हो श्र 
निकम्सी है, लूली-लंगड़ी है, अपाहज है, यदि उसके पीछे तक की 
शक्ति न हो। श्रद्धा अंधी है यदि तक रूपी नेत्रों से न देख सकती 
हो। जब तके तेज्ञ घोड़े की तरह सरपट दोड़ने लगता है. श्रद्धा 
लगाम बन कर उसे वश में लाती है, ओर जब श्रद्धा सरियल घोड़ी 
की तरह एक ही जगह स्थिर या जड़वत्‌ू बन कर वेठ जाती है, तो 
हके चाबुक बन कर उस पर पड़ता है ओर तब बह आगे बढ़ती है । 
तके के बिना श्रद्धा अंधश्रद्धा है, ओर श्रद्धा के बिना तके कुतक है । 
जो लोग तके की डींग मारते और श्रद्धा को हेय समभते हैं, वे 

धश्रद्धा को देखते हैं ओर श्रद्धा की एकछत्र महिमा गाने वाले कुतके 
पर दृष्टि रखते हैं | चुद्धि-विवेक श्रद्धा ओर तके दोनों के समन्वित 
उपयोग में है। बुद्धिवादी व्यक्ति अंधश्रद्धा ओर कुतर्क दोनों को दूर 
रखते हुए, श्रद्धा व तके के उज्ज्वल्न व स्वस्थ पहलुओं को अपनाता 
है, ओर इसीलिए हमने यहाँ बुद्धिवाद को सस्यग्द्शन का लक्षण 
माना है। रही प्रमाणवाद की भत्ते सना की बात, सो यह अंधश्रद्धा 
का विरोध ही है, ओर अंधश्रद्धा साधारणतः मनुष्य का एक सहज 
दोष होने से अत्यधिक व्याप्त है इसलिए अंधश्रद्धा के जन्मदाता 
प्रमाणचाद को लेकर हमने -कुछ विस्तृत विवेचन किया है । पर 
इससे यह न समझ लेना चाहिए कि हम कुतके के उतने विरोधी नहीं 
है । पर कुतक मनुष्य का सहज दोष नहीं है. वह मुख्यतः अंधश्रद्धा 
की प्रतिक्रिया ही है। अतः अंधश्रद्धा की भत्त सता में भी प्रकारान्तर 
से कुतके का विरोध आ ही जाता है | 


पर, ] 














पॉचवाँ लकषशु-- 

सापेक्षवगाद--हष्टि सापेक्षवादी हो । सापेक्षयाद विभिन्न 
दिशाओं व इृष्टिकोणों से, अलग-अलग वस्तुओं या पहलुओं से 
अथवा अनेकानेक, अधिक से अधिक, अपेक्षाओं से अध्ययन करने की 
प्रक्रिया है। सांगोपांग विश्लेषण द्वारा सर्वांगीण चित्रण तो इस 
प्रक्रिया के अंतर्गत है ही, साथ ही ऐतिहासिक व तुलनात्मक अध्ययन 
भी, ज्षेत्रिक व कालिक प्रष्टभूमि के निरीक्षण व पारिस्थितिक विवेचन 
की सूक््मवाओं +के साथ, यहाँ एक विशेष स्थान रखता है । यह 
सत्यान्वेषण का एक मागगे है, ओर सत्यनिरूपण की एक शेली ब 
पद्धति भी है। यहां संशयवाद के लिए, द्विविधा के लिए अथवा 
ढिलमिलपन या अस्थिरता के लिए शु'जायश नहीं है। बोड्विक 
कत्ाबाज़ी, बाकूचातुये या रबड़-भाषा की खींचातानी का थोथा खेल 
भी यहाँ नहीं है। भूठी मध्यस्थता, छलभरी चाडुकारिता, अथवा 
सभी को गसन्न व संतुष्ट करने की दंभपूर्ण नीति यहाँ स्बेथा गहिंत 
हे | यहाँ मिथ्यात्वों का समन्वय नहीं है ओर न पाखरडों का समूह 
ही है । यहाँ है सत्यांशों का क्रम-बद्ध व व्यवस्थित योग-संयोग तथा 
उनका युगपत्‌ ग्रहण, सत्य के विविध रूपों के पारस्परिक सामंजस्य 
व सामूहिक एकल्व का दशन, अथवा यथासम्भव यथासाध्य पूर का दर्शेन, अथवा यथासम्भव यथासाध्य पूर्ण- 
यथार्थ सत्य का साक्षात्कार । 








वास्तव में सापेक्षबयाद सब दिशाओं से खुला हुआ एक 
मानस-चन्नु है, जो संस्कारों व परम्परागत विचारों या धारणाओं के 


[ ७४ 





. परे सी देखता है, दूर-दूर तक देखता है । पतमान ही नहीं, भूत भी 
उसके दृष्टि-क्षेत्र के अंतर्गत ही है ओर मविष्य को, दूर या दीघे- . 
कालीन भविष्य को, अधिक से अधिक स्पष्ट रूप से देखने की क्षमता 
व शक्ति सी उसमें है। उसके आगे-पीछे, वाहर-भीतर, सभी ओर 
विवेकमयी प्रकाश सें सत्य दिगिम्बर है, नग्न हे, सुस्पष्ट है । द 
पर, सत्य का अहण या दशेन माध्यम के द्वारा ही होता या. 
हो सकता है, ओर यह एक मर्यादा ही है | फिर, व्यक्ति कितना ही 
प्रखर व सूक्ष्म दृष्ठा हो; उसकी हदृष्टि कितनी ही विशाल, अथवा 
सार्वेत्रिक व सावेकालिक ही क्‍यों न हों, वह कितना ही तटस्थ, 
निःपक्ष तथा नन्‍्यायप्रिय हो, चाहे वोड्धिक ईसानदारी उससें भरपूर . 
हो, उसकी अपनी सीमाएँ व मर्यादाएँ हैं ही। सच तो यह है कि वह . 
स्वयं ही एक मर्यादा है । प्रकृति ने, सन-मस्तिष्क की बनावट ने ही; _ 
मानवीय विवेक-बुद्धि की शक्तियों को सीमावद्ध किया है| उस सीमा 
का अतिक्रम असाध्य है | अतः विश्लेषण व विवेचन, निरीक्षण व 
परीक्षण; अनुसंधान व आविष्कारं, विचारणा व गवेषंणा, चिंतन वे _ 
अध्ययन, ये सभी मानसिक व बोद्धिक प्रयास यत्न-पूर्वक उसे करने 
ही होते हैं । इसी यत्न का नाम सापेक्षवाद है। वस्तुतः वह कोई बाद 
नहीं है, बह मानव-मस्तिष्क का संतुलन है, मानव-बुद्धि का सद्‌- 


विधेक है। यही वह राह है जहाँ हर क़दम मंजिल है, ओर कहीं सी. 


अमल 24 804 उन कल 2०3. लीक कक जीन कदर पक पक 
.. सपेज्षचाद बुद्धिवाद हो नहीं हे, वह हृदय का संथन सी है। 
मंत्र की तटस्थता यहाँ.परम-साध्य है। अपने को दूसरे के स्थान में 
रखना ओर पूरी ईमानदारी के साथ रखना; अथवा अन्य व्यक्ति की 
परिस्थितियों को दृष्टिगत कर उसको भावनाओं ब अलुभूतियों को 
' अपने 'मंन में लाना या जगाना,. इस साधना की कुजी है। दर. 


आकाश या किसी नि्जन स्थान की निर्वाध शांति में अपने को स्थित 


कर कोलाहलमय संसार ओर उसकी समस्याओं पर; संघर्षेमय जीवन 
व उसकी पहेलियों पर, दृष्टि डालने की उपयोगिता हे ही, ओर उसके 
लिए यहाँ कोलाहलसय सघपेसय जग-जीवन के बीच घुस कर, 
अलग-अल्षग व्यक्तियों की अपने में स्थापना कर, ओर इस तरह सब 
में स्सकर पर फिर सी अलिप्त या अनासत्य अथवा तटस्थ रह कर, 
देखना भी. होता है। सहानुभूति था संवेदना इसी का नाम है। 
निरन्तर अपने सन को टटोलना, वहाँ किसी कोने सें या छद्म बेप 
में मोह, स्वार्थ, ईप्यां, द्वोप या पक्तपात तो नहीं हे, अहंकार तो नहीं 
है, यह देखते रहना, 'सव? को पर! ससभ कर उसे भी अन्य 'परों? 
के साथ उसी कोटि में रख कर न्यायाधीश के नाते उस पर भी कड़ी 
दृष्टि रखना ओर उसके प्रति बही तटस्थ-भाव रखना जो दूसरों के 
प्रति हे, आत्म-निरीक्षण का यह कठोर अभ्यास यहां नितान्त 
आवश्यक है। ऐसा अभ्यासी जब भी पू जीवाद पर विचार करेगा, 

नंगे ओर भूखे मज़दूर की भावनाओं में प्रवेश करेगा, कास करने 
में समथे व इच्छुक पर काम न पाने वाले वेकार-ठाली नोजबान के 
दिल्ल में घुसेगा, त्रस्त व शोंषित वर्ग काछी एक सदस्य अपने को 
मानकर, उसी की जेसी मनोवेदनाओं का अनुभव करेगा। बणु- 
व्यवस्था पर विचार-हृष्टि डालते समय वह एक ब्राह्मण या ह्विज की 
ही नहीं, एक शूद्र की दृष्टि से, एक अन्त्यज की दृष्टि से भी, देखेगा, 
तथा वह स्वर्य अपने हृदय में चिर-प्रताड़ित-पीड़ित संगी-चमार को 
बिठा कर अपने अन्तर को टटोलेगा। जब तक उसमें यह क्षमता 
नहीं आएगी, वह स्वयं अपने प्रति तटस्थ नहीं बन सकता ओर तब 
तक वह ठीक-ठीक सोच-सममझक ही नहीं सकता। सापेक्षवाद तभी 
काम की चीज्ञ है, जब मन में ऐसी ऊँची सहानुभूति व संवेदना 
आओतपग्रोत हो जाए । 


देखने में आता है कि प्रायः विद्यासिमानी व्यक्ति अपने मन्तव्य 
को निरपेक्ष रूप से सत्य या पूर्णु-परिपूर्ण-सम्पू्ं सत्य (8980७ . 
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४"प6)) के रूप में ही सीतर ही भीतर ग्रहण कर, दूसरों के मन्तव्यों 
को सापेज्षवाद के नाम से या किसी भी नाम से तोड़-मरोड़ कर 
अपने मन्तव्य के अनुकूल वनाया ओर वतायी करते हैं, ओर उस , 
पर से वे उन सभी भन्तव्यों को अपने चिर-सत्य” के विसिन्न रूप 
या अंग कहते में संकोच नहीं करते हैं | पर यहाँ न सापेक्षवाद हे, न 
समनन्‍्वयवाद हे । यहाँ अव्यक्त रूंप से इसी भाव का प्रदशन हे, 
प्रदशेन न सी हो तो सीवर ही सीतर यह अनुभूति तो हे ही, कि 
मानों व साहूकार हैं, दूसरे क़ज़दार, अथवा मूल वस्तु के अधिकारी 
वे हैं ओर दूसरों के पास उसी के नाना रूप या शाखाएँ हैं। यहाँ 
सत्य की विनम्र ब विशुद्ध अनुभूति नहीं है, सत्य नहीं हे । यहाँ है 
अहंकार की पूजा. दँस या छत्त । हम देखते हैँ कि अनेक उच्च कोटि 
के विद्वानों ने बुद्धिबल से इस तरह की पूजा खुल कर की है, ओर 
उसे समन्वय का नाम देने का साहंस किया है। एक हिन्दू दाशेनिक 
विद्वान ने विभिन्न सभी धर्मों पर अपने हिन्दू घ्मे का अवतारबाद, 
ब्रह्मा-विष्णु-महेश का त्रिविध इंइ्वरबाद (प्रणंणा।ए) तथा अन्य 
सभी भन्तव्य थोपने का प्रयास किया हे ओर इसके लिए खूब अथे 
का अनथे कर, रबड़ को तरह सापा की खींचातानी कर, अपनी चुद्धि 
का भरपूर उपयोग किया है, पर कहने की आवश्यकता नहीं है कि 
यह दुरुपयोग है। इसी तरह का दुरुपयोंग सभी सम्प्रदाय वालों ने 
अपने-अपने तरीके से किया है । ऐसे सभी लोगों की, इस तरह की 
खींचातानी करके बड़े अभिम्ान के साथ हर किसी से कहने की 
आदत हो जाती है कि तू भी सत्य कहता है, पर सच यह है. कि 
वहाँ भीतर ही भीतर, बहुत ही सूक्ष्म व अव्यक्त रूप से ही सही, 
यही भावना व धारणा निवास करती है कि में ही सत्य का, मौलिक 
सच्चाई का, अधिकारी हूं | यहाँ एकान्त है, सत्य के एकाधिपत्य का 
दुरसिसान है। सापेक्षयाद के लिए जिस मानसिक तटस्थता व 

वोडधिक ईमानदारी की आवश्यकता है, उसका यहाँ अभाव ही है । 

सा व्यक्ति सापेक्षवाद की सच्ची सूक-बूक से कोसों दूर है। 
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सापेक्षबाद समन्वय करता है, पर सत्यांशों के वीच, सत्य के 
विविध रूपों के बीच, सत्य ओर असत्य के बीच नहीं । समन्चय 
गा न 


यहाँ साध्य नहीं हे, एक साथन मात्र है। उस साधन से जब सत्य 
की सिद्धि हो तभी उसका उपयोग हे अन्यथा नहीं | समन्वय के नाम 
पर असत्य को आश्रय या संरक्षण मिले, यहाँ यह असह्य है । कोई 
अच्छी से अच्छी वस्तु ऐसी नहीं है जिसमें बुराई न हो ओर कोई बुरी 
से बुरी बस्तु ऐसी नहीं है जिसमें अच्छाई न हों। बुरी से बुरी वस्तु का 
सदुपयोग हो सकता है । और अच्छी से अच्छी वस्तु का दुरुपयोग 
भी हो सकता है। ऐसी स्थिति में सदुपयोग को लेकर, सापेक्षवाद 
की दुह्ाई देते हुए यह कह कर कि जब किसी वस्तु का सदुपयोग 
हो, तव वह वस्तु उस अपेक्षा से अच्छी ही है। अतः सदुपयोग 
पर ज्ञोर देना चाहिए, न कि वस्तु को अथवा क्रिसी भी मत, विचार, 
सिद्धान्त या व्यवस्था को, जो जन्म ले चुकी है या जो काफ़ी व्याप्त व 
मान्य हो चुकी है, मिटाने पर इस तरह बुरी से थुरी बस्तु 
अथवा भत, सिद्धान्त या व्यवस्था को अभयदान दे दिया जाय, तो 
यह सच्चे अर्थों में सापेक्षवादी सत्य-द्ृष्टि नहीं है। यहाँ समनन्‍्वय- 
वादी मिथ्या-दृष्टि है, जब कि सापेक्षवाद में समन्वयवादी सत्य-हृष्टि 
के लिए ही स्थान है | सापेक्षवाद का अथे यह हरगिज्ञ नहीं हे कि 
एक अपेक्षा से जो दिखे उसके आधार पर ही एक मत या राय बनाली 
जाय । यहाँ तो अधिक से अधिक अपेक्ञाओं से, अधिक से अधिक 
* बाजुओं या पहलुओं से, अधिक से अधिक इष्टिकोणों से तथा 
अधिकाधिक गहरे पेठने की सार्मिक रीति से देख-टटोल कर ओर 
फिर ऋण-धन का सारा हिसाब लगाकर, सामूहिक रूप से ही किसी 
एक निणय पर पहुँचना इट है। इसीलिए लक्षण-निरूपण में 
ऐतिहासिक या पारिस्थितिक विवेचन तथा तुलनात्मक अध्ययन कौ 
संयुक्त प्रक्रिया को हमने सापेक्षबाद का अनिवाये अंग कहा है ! 
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ऐतिहासिक अध्ययन--- 

समय-समय की विचारधाराओं व परिस्थितियों को अपेक्तित 
कर, सनत्‌ होने वाले परिवतेन की परम्परा व्‌ कारय-कारण-श्रंखला को 
हृष्टिगत कर तथा इतिहास द्वारा सानव-निर्माण ओर मानव द्वारा 
इतिहास निर्माण के उसयपन्षी सत्य को समक्ष रख कर, किसी भी 
समस्या, व्यवस्था या संस्था के विषय में विचार करना ऐतिहासिक 
अध्ययन की ग्रक्रिया है। 


इस विचार-प्रणाल्ञी के अन्तर्गत इतिहास कोई खिलवाड़ या 
तमाशा नहीं है, बह समाज-शासत्र का विज्ञान-सम्मत एक मोलिक 
सत्य है। मानव द्वारा इतिहास-निर्माण का अथे यह नहीं है कि उसने 
उड़ान भरी और जादू का डंडा घुसाया ओर घटनाचक्र अकस्मात 
बदल गया, इतिहास का नव-निर्माण हो गया | मनुष्य हारा इतिहास- 
निर्माण का काय्ये अपनी सीमाएँ रखता है । कोई भी मनुष्य हो, वह 
उपलब्ध साधनों से परे नहीं जा सकता, उसे अपरिहाये रूप से उत् 
सब राजनेतिक, सामाजिक व आशिक व्यवस्थाओं के वृत्त में रह कर 
काम करना पड़ता है जो उसको पहिले की पीढ़ियों या पूर्वजों से 
उत्तराधिकार में प्राप्त हुई हैं। उसका सन-मस्तिष्क अथवा उसके भाव- 
विचार भी एक ह॒द तक उत्तराधिकार-स्वरूप आप्त सामग्री के अंग ही 
हं । इस समस्त सामग्री को अथवा सभो उपलब्ध साधनों को वह 
प्रगति के पक्ष में भी प्रयुक्त कर सकता है विपक्ष में सी । यह अनि- 
वाय नहीं हे कि सनुष्य सदा इतिहास को आगे ही बढ़ाए, विकास 
या प्रगति की परम्परा का द्र॒ तीकरण ही करें, वह इतिहास की गति 
को बाधाप्रस्त करने का करणीभूत भी हो सकता है। इस तरह जहाँ 
"के परिस्थितियों के बत्त में सीमित रह कर काये करने की अनिवाये 
िवशता है, इतिहास सानव-निर्माता है, और जहाँ तक परिस्थितियों 
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व्‌ तज्जन्य उपलब्ध साधनों के सदुपयोग या दुरुपयोग करने की 
कार्येशीलता है, मनुष्य इतिहास-निर्माता हूँ. इतिहास-निर्माता_है टापतवा है, मलष्य इतिहास-निर्माता है; ओर इन दोनों ही 
पहलुओं से मानव-जीवन का ऐत्तिहासिक अध्ययन समान रूप से 
सम्बद्ध है। इतिहास के निर्माण में मनुष्य का एक विशेष परिस्थिति 
में क्या ओर कितना हाथ हो सकता है, इतिहास का क्‍या क्रम हे 
किस सीमा तक मनुष्य उसे आगे बढ़ा सकता है या पीछे ढकेल 
सकता है, किसका स्वार्थ प्रगति में सहायक ओर किसका स्वार्थ बाधक 
है, कीन वगे किस समय क्‍या पक्त प्रहण करेगा ओर क्‍यों करेगा. 
किस ओर मोड़ने से इतिहास मानव-जाति के सर्वेतोमुखी कल्याण की 
साधना करेगा, किस घटता के- मूल में क्या कारण है, अथवा वाह्य 
रूप से किसी घटना के जो परिणाम दीखते हैं, उनकी जड़ें उस 
घटना से कितनी पुरानी हैं, ओर कहां तक गई हैं, अम्ुक घटना 
किस रूप में घटित हुई, किल कारणों से घटित हुईं ओर आगे चल 
कर उसने परिस्थितियों को बदलने में व नई घटनाओं को जन्म देने 
में किस तरह कितना हाथ वंटाया, इस तरह के प्रश्न ऐतिहासिक 
अध्ययन के अंतर्गत आते हैं, ओर उनको समझे या सुलकाए बिना 

इतिहास की परतों से ढके हुए सत्य का.साक्षात्कार होना असम्भव है। 


तुलनात्मक अध्ययन-- 


पर ऐतिहासिक अध्ययन भी अधूरा है थदि उसके साथ 
तुलनात्मक अध्ययन न हो |. एक-समय एक व्यक्ति उत्पन्न होता है 
आर एक बात कहता है, किन्तु किसी. के कान पर जू' नहीं रंगती, 
पर कुछ समय उपरान्त दूसरा व्यक्ति वही बात दुहराता है ओर उससे 
समाज में तूफ़ान आ जाता है, आज एक व्यक्ति एक बात कहता है 
ओर लोग उससे ज्ञरा भी ज्षुब्ध नहीं होते पर एक समय जब किसी 
ने वही बात ओर भी हलके ढंग से कही थी तब शोर मच गया था 
ओर आंधी-सी चल पड़ी थी, ये सब विषमताएँ तुलनात्मक अध्ययन 


203: ही स्पष्ट रूप से समझ में आती हैं। एक समय सती-प्रथा 
का विरोध सी बड़ा क्रान्तिकारी क़दम था पर आज कोई आवाज 
उठाए तो पागल समझा जाएगा। असंख्य सन्तव्यों को लेकर हम 
देखते हैं कि अतीत की “मृ्खेता! आज की “बुद्धिमानी! है ओर 
आज की 'मूखेता! पहिले कभी बुद्धिमानी? थी। यद्द अन्तर क्यों 
है, इसका उत्तर तुलनात्मक अध्ययन ही ठीक तरह देता है, ओर 
तभी इन विविधताओं के बीच सामंजस्य दिखता है। किसी व्यक्ति 
की सहानता या लघुता का, श्रेष्ठता या ह्वीनता का, स्पष्टीकरण भी इसी 
अध्ययन से होता है। अमुक जगह अमुक समय जो परिस्थितियां थीं, 
विभिन्न समुदायों के ज्ञो आपसी सम्बन्ध थे, भिन्न वर्गों में चेतना 
का जो सितन्न-सिन्न परिमाण था, तथा उनमें जो विरोधी अवस्थाएँ 
थीं, इन सब की प्रष्ठभूमि में सानव-कल्याण के लिए क्रान्ति का 
कौनसा रूप या दृश्य संसाव्य था और यथार्थ में जो क्रान्ति हुई, वह 
उसे क्रितनी मिलती-जुलती या वेमेल थी, विभिन्न वर्गों या समुदायों 
के बोच संबपषे क्यों हुआ और उसका अन्त किस तरह हुआ, उसके 
क्या परिणाम हुए ओर क्यों हुए, उन सब बातों को देखने व सममने 
के बाद ही किसी क्रान्ति, संघषे, जातीय चेतना, आदि विपयों का 
ठोक-ठीक परिचय हो सकता है. तथा तसी क्रान्तिकारियों, नेताओं या 
जन-सायकों के प्रति न्याय किया जा सकता है। आज की परिस्थितियों 
व आवश्यकताओं की कसोटी पर हजारों बर्षे पहिले की व्यवस्था कों 
कसने की मूढ़ता यहाँ नहीं है, और इस अपेक्षा से पहिले की भिन्न 
परिस्थितियों के अनुकूल व्यवत्थात्रों को आज के युग में व्यक्ति या 
समाज पर लादने का आग्रह भी यहाँ अमान्य है। प्राचीनता के अध- 
मोह या अंधानुकरण का खोखलापन तुलनात्मक अध्ययन से सुस्पष्ट 
है। और भी अनेक मूढ़ताओं का निराकरण यहाँ होता है । दृष्टि की 
विशालता ओर समसात्र क्रा बीज सी यहाँ है । 
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इस तरह ऐतिहासिक व तलनात्मक अध्ययनों की संयुक्त प्रक्रिया 
अपे्षाकृत अध्ययन था अपेक्षाबादी निरीक्षण-परीक्षण-चिंतन का 
प्राण है। यहां कोरी कल्पना या संस्कार-जन्य श्रद्धा नहीं, वरन्‌ 
विचारणा व गवेषणा है। सच तो यह है कि यह प्रक्रिया 
अनेकान्तवाद का सार है । यही वेज्ञानिक विचार-पद्धति है । 


छठा लक्षणु-- 


मध्यस-मार्ग --दृष्टि मध्यम-सार्गी हो, निरतिवादी हो । सध्यस- 
मार्ग मनुष्य का राजमार्ग है, धर्म-साग है। मर्यादा-पालन इसी का 
दूसरा नाम है । सदुपयोग के नाम से भी उसे पुकारा जा सकता है । 
मनुष्य के आदशे ओर व्यवहार का सुन्दरतम सामंजस्य यहीं है । 
निस्‍्सन्देह यह मानव-जीवन का एक विराट सत्य है जिसकी भाँकी 
सदा से ही तरह-तरह के रूपों में मनुष्य को मिलती रही है। प्रकृति 
इसी का संदेश देती है ओर महामानव आ-आ कर यही संदेश 
अपने-अपने युग की परिस्थितियों व आवश्यकताओं को अपेक्षित 
रख कर अपने-अपने ढंग से दिया करते हैं । 

















मध्यप्-मागं के दोनों ओर अति है । अति उन्माद है, दुरुपयोग 
है, असंयम या भूठा संयम है, असत्य है| लेकिन यह कमज़ोर व 
अपूर्ण मनुष्य सदेव ही मध्यम-मार्ग से विचलित होकर, पथ-अ्रष्ट होकर, 
इस असत्य को ग्रश्नय देता रहा है ओर यहीं उसके दुर्भाग्य का खोत 
है, यही उसके ठुःखों का रहस्य है । उसे सुख शान्ति व कल्याण की 
साधना करनी है, उसे शिव सुन्दर ब सत्य को जीवन में उतारना हे, 
उसे भूतल पर ही स्व बसाना है तो उसे विवेक-पूर्वक एवं दृढ़ता के . 
साथ इस मध्यम-मार्ग पर चलना हे | 


[| छह 


मध्यमं-मार्ग का यह अर्थ नहीं है कि आदशे गिराया जाय । 


आदर्श अपने उच्चतम स्थान पर रहे ओर मलुष्य सदेव उससे 
स्परणाएँ लेता रहे, मानव-जीवन के विकास के लिए यह अनिवाये 
है । आदशे को लेकर समभोता करने की दब्बू नीति यहाँ नहीं हे । 
हाँ, यहाँ आदर्श को इतनां ऊपर उठाने का निषेध अवश्य हे कि वह 
दृष्टि से ओमल ही हो जाय, या एक वचेढंगी, अव्यवहाये या असंभव, 
अथवा कोरी हवाई कल्पना जीवन पर छा जाय । आवश्यक है कि एक 
उच्च विकासोन्मुख, सजीव, प्रेरणादायक व सार्गे-निर्देशक भव्य कल्पना 
को सन्‍्मान मिले, ओर यह तभी संभव है. जब हस सध्यस-मार्ग की 
सीमाओं का अतिक्रम न करें। आदशे ओर व्यवहार की टक्कर के 
लिए यहाँ कोई शु जायश नहीं है | फिर, एक-दम एक ही डग में मंजिल 
तक पहुँचने का बाल-हठ भी यहाँ नहीं है, बल्कि आदरशी को सदैव 
लक्ष्य में रखते हुए साधना के मार्ग पर स्थिरता व रृढ़ता के साथ 
एक-एक क़दम चलकर आगे बढ़ते रहना ही यहाँ उदिष्ट है। निईइ्चय 
ही मध्यम-सा्ग एक सच्चे आदश ओर विषम परिस्थिति के बीच का, 


आदशें को गिराने वाला ओर व्यवहार को श्रष्ट करने वाला समभोता 
के नल न कल पल व मननलन मल] 
नहीं है, वल्कि वह एक ऐसा सनन्‍्तुलित समन्वय है जहाँ आदशे ओर 
है, नेक तह न जा पत्ताजत समल्वय 5 जहाँ आदर ओर 
व्यवहार एक रूप होकर मनुष्य को ऊपर उठाते हैं। 


मध्यम-सार्गी दृष्टि एक सहज मानवीय दृष्टि है । सच तो यह है 
कि न उसमें कोई अस्वाभाविकता है, और न कोई संकु- 
चितता ही है। जीवन का कोई भी अंग, कोई भी बाद या सिद्धान्त, 
कोई भी विचार या कर्म, कोई भी अइन उससे अछूता नहीं है । जब 


७ ०] [ 
भी, जहां वहक है, उन्माद है, भ्रम है, अति है, दुराग्रह है, तभी और 
वहीं इसके लिए स्थान है | उदाहरण के लिए अध्यात्मवाद के अइन 
को लें। निएचय ही अध्यात्मवाद एक सत्य है ओर उसका अपना 
झट ) 


विशेष व असाधारण मूल्य है, पर जब अध्यात्मवाद का उन्माद किसी 
को हो जाय तब वह्‌ बहुत सयंकर भी है। सध्यमसार्गी दृष्टि इस 
उनन्‍्माद पर लगने वाला '्रेकः है । वह कहती है कि जहाँ भोतिकवाद 
का टुराग्रह ठीक नहीं है, वहाँ अध्यात्मबाद का उन्‍्माद सी अनुचित 
दे। एक ओर घोर भ्रवृत्ति हे, दूसरी ओर कोरी निद्न॒त्ति हे। एक 
प्रोर प्रलय है, दूसरी ओर जड़ता है। एक ओर भोग-विलास हे, 
[सरी ओर निरथेक कष्ट-सहल या स्व-पीड़त है। एक ओर अगम- 
प्पार जल-राशि है, दूसरी ओर अनन्त भरु-भूमि है। दोनों ही ओर 
उर्वनाश है । कल्याण दोनों के मध्य में या समन्वय में है। इसी 
रह राष्ट्रीयता के प्रश्न को लेकर मध्यमसार्गी दृष्टि हमें चेतावनी 
रैती है कि न हम इतने कट्टर राष्ट्रीय वर्ने कि साम्राज्यवादी बन 
गाएँ और न इतने अराष्ट्रीय बन पाएँ कि स्वाभिमान व स्वत्व खो बेठें, 
प्रावतायी के आगे आत्म समर्पण कर दें, गुलाम बन जाएँ। शुल्ञाभ 
राष्ट्र आजादी के लिए लड़े तो उसकी राष्ट्रीयता चंदनीय है भा आजादी के लिए लड़े-तो उसकी राष्ट्रीयता बंदनीय है ओर 
पह ऐसी महान्‌ है. कि उसकी बलिवेदी पर प्राणों का उत्सगे करना 
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गेरवास्पद है, लेकिन यदि एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्र कों गुलाम बनाने 
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या शुल्ञाम वनाए रखने के लिए प्रयत्नशील हो तो यह, राष्ट्रीयता 
थी आज व न वन नल नमन न नम पममगमन 

अमंगलकारी है, ओर इतनी घृण्ित व तुच्छ है कि उससे लड़ना, 
अमंगलकार। हूँ? अर इन | ८ ४यघयर_-+- 

प्राणों की आहुति देकर भी उसका उन्मूलन करना एक महान 
सम ..नननननननगगभगभगभगभगगीननगिननीनन नी ती . क्‍ ऊ।ए: जे 


क्वेठ्य है। यही बात आदशेबाद को लेकर है । हम इतने आदरशे- 
बादी बने कि स्वप्नदर्शी ओर कल्पना-जगत के निरीह प्राणी बन 
जाएँ अथवा हम इतने आदशेहीन बन जाएँ कि पथ-शअ्रट; बे-प दी के 
लोटे की तरह अस्थिर व डॉवाडोल बन बेठें, सध्यम-मार्गी दृष्टि इन 
दोनों दिशाओं में न जाने का हितोपदेश देती है। हिंसा-अहिंसा... 





के प्रह्त को लेकर सी उसकी ऐंसी-ही देव है । वह कहती है. किन 
हम इतने हिंसक बने कि दुःस्वार्थी बन कर अन्याय, अत्याचार व 
संहार करने लगें ओर न इतने अहिसक बन जाये कि कायरता व 
अकमण्यता को ग्रहए कर शक्ति का सदुपयोग ही भूल जाएँ, अपराधी 
को द्रिडित ही न करें, समाज में शान्ति बनाए रखने तथा देश की 
सुरक्षा का प्रबन्ध करने के लिए पुलिस व फ़ोज़ ही विघटित करें, 
अथवा इतने दब्बू, ओर निकम्मे वन जायें कि अत्याचार व अन्याय 
का प्रतिकार न कर पापाचार को अमयदान देदें। योन-जीवन को 
लेकर भी भध्यम-मार्ग का ऐसा ही आदरशे है। वह चाहता है कि न 
हम काम-जीवन से इतना दूर भागे कि प्रकृति से विद्रोह ही कर बेठे, 
अतृप्ति व प्यास से वड़पने लगें, आश्यंतर व्यसिचार में लिप्न हो 
जाय, अपने सन-सस्तिष्क का संतुलन खो बेठे, ओर न उसमें इतने 
निमग्न या लिप्त हो जाये कि काम-धारा में ही डूब जाये, विषयी, 
लस्पट व व्यभिचारी बन कर स्वयं को ओर जगत को दुख देने लगें, 
समाज्ञ की श्षर्यादा का संग करने लगे | मध्यम-मार्गे की यही सीख 
व्यक्ति व समाज के ग्रहन को लेकर है| वह नहीं चाहता है कि हम 
इतने व्यक्तिवादी बन जायेँ कि समाज के हित को था समस्त व्यक्तियों 
के सामूहिक हित को उपेक्षित कर दें, व्यक्ति के स्वार्थें को समाज की 
कल्याण-साधना में बाघक होने की छूट देदें, या हस इतने उम्र 
समाजवादी बन जाय॑ँ कि व्यक्तित्व के विकास के प्रइन पर नाकंन्सों 
सिकोड़ें, अथवा यह भूल जायूँ कि मनुष्य समाज की इकाई है; 
समाज का जन्मदाता है ओर इस नाते उसका सुख समाज की सुख- 
शांति का मूलाधार है। खैर-- 


इसी तरह हर छोटे-बड़े काम को लेकर भध्यम-सार्गी दृष्टि की 
सीख यही है. कि हम एकान्तवादी बन कर न बहके। हमें मोजन 
करना है तो न इतना अधिक -हस लें कि अजीणे हो जाय, और न 
इतना कम खाए कि स्वास्थ्य गिर जाए या मर ही जाएँ। कच्ची-जली 
पद ] 





रोटी खाने या निःस्वाद भोजन करने की ज़रूरत नहीं है और 
मसालों से भरे हुए स्वादिष्ट तर माल खा-खाकर जिव्हा-लेलुप बनना 
भी ठीक नहीं है । स्वास्थ्य व साधन-सुलभता तथा समाज की खाद्य- 
स्थिति आदि का ध्यान रखते हुए सादा व सुरुचिपूर्ण भोजन करना 
ही श्रेष्ठ हे। हमें अर्थोपाजेन करना हे तो करें पर इतने कमाऊन 
वने कि अन्याय या अनीति से काम लें, शोपण करें, ब्लेक मारकेटिंग 
या रिश्वतख्ोरी, वेईमानी, टेक्स वचाने को राष्ट्र विरोधी कुब्बत्ति, 
तथा ऐसे ही पाप-कर्म करें, अथवा पेसा ही हमारा परमेश्वर बन 
जाय, ओर न इतने ढीले, निष्किय व डउदासीन ही बनें कि 
आवश्यकता के अनुसार तथा ओबचित्य की मात्रा में भी द्रव्योपजेन न 
कर सके, यहाँ तक कि दूसरों पर, समाज पर या प्रृथ्वी पर बोक बन 
जांय, हरामखोर बन जायँ। हमें रुपया ख़्चे करना है तो न इतने 
फ़िजूल-ख्चे बनें कि ठुखी या ऋणी होना पड़े ओर न इतने कंजूस 


ही बने कि कर्त्तव्य की अवहेलना करें, लोभी बन जाएँ ओर निरथेक 


कष्ट सहन करें। न हस इतने दानी बे कि अपात्र को भी दान दें, 
या स्वयं भिखारी बनने की घिवशता सें पड़ जायाँ ओर न इतने 
संग्रहशील बनें कि समाज में आर्थिक धिषमता को प्रोत्साहन दें, 


अथवा दूसरों के दुख का कारण, बनें, या स्वयं ही ममत्व व लातलसा 


के शिकार वन कर विवेक-बुद्धि खो बेठे | न हम इतने भोले बने कि 
कोई हमें ठगले ओर थ हम इतने चतुर बने कि हम ही दूसरों को 


. ठगने लगें। न हम हैबान बने; न हम शेतान बनें। न हम इतने 


अशान्त या असन्तोषी हों कि जीवन भार बन जाय, ओर न इतने 
शान्त व सन्तोषी हों कि इमशान शांति को ग्रश्नय दे या मुर्दे की तरह, 
जड़वत व अकमेर्य बन बठे, सुधार व क्रान्ति के सिशन को अब- 
हेलना की दृष्टि से देखने लगें। इस वरह प्रत्येक वृत्ति-प्रवृत्ति को 


लेकर हम एक बुद्धि-गम्य व विवेक-सम्मत सध्यस-सागें को भरहण 


करें, ओचित्य की सीमा का अतिक्रम न करें, डन्माद पर अंकुश लगाए 
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रख कर सदैव दुरुपयोग को रोकें। यही मर्यादा-पालन हे, समन्वय 
है, और यही मध्यमसार्गी दृष्टि की मांग है । 


प्रश्न--यह तो आपने व्यवहार-मार्ग का विवेचन किया हे | 
तो क्या आपका यह अभिप्राय है कि जीवन में आदशे के लिए कोई 
स्थान न होना चाहिए ९ क्‍या व्यक्ति को व्यवहार-कुशल मात्र ही 
होना चाहिए, आदशैवादी नहीं ९ 


उत्तर-- नहीं । जब हम कहते हें कि दृष्टि को सध्यम-सार्गी 
होना चाहिए, तव हमारा यह भाव नहीं हे कि दृष्टि कोरी व्यवहारवादी 
कि ल्‍< बे के (ः थाथ् मम 
हो बल्कि हमारा अभिप्राय यह है कि हर्ट आदर्शवादी-यथाथें में 
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आदशैवादी-हो अर्षत वह आदशवादी हो पर उसका आदशेवाद 
ठोस घ बास्तविक्रवा पर निर्धारित हो, हवाई या कोरा, स्वप्निल या 
काल्पनिक स हो | इसी भाव को इन शब्दों में व्यक्त कर सकते हूँ कि 
हमारे जीवन में आदर्श ओर व्यवहार का समन्वय हो, दोनों एक 
रूप हों, कम से कम दोनों अविरोधी हों। व्यवह।र की सीमाओं के 
बीच सी आदशे कभी ओमल न हो, एक-एक क़दम उठाते समय सी 
संज्ञिल्ष सामने हो, या व्यवद्यार सदैव लिरचयोन्मुखी हो, एक सजीव 
प्रेरणा, एक उदात्त व महान भावना, एक भज्य पर ठोस कल्पना, एक 
सुलमी हुई विचारधारा, जीवन-पथ के पश-पण पर पथिक को 
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आशान्वित बनाए रखे ओर निरन्चर उत्साह से आंखें खोले, बुद्धि- 
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विवेक के उन्नाले में, आगे बढ़ने के लिए प्रेरित करती रहे. जब भी 
शिथिल्ता आए, ग्रलत क़दम उठे या ठोकर लगे, तभी आदशें नव- 
शक्ति का संचार करे, नया प्राण फूके, ओर आवश्यक हो तो पथिक 
को धिक्‍्कारे, ललकारे, और परिणामतः पथिक को मंजिल ही व धिक्कारे) ललकारे: आर परिणामतः पथिक को मंजिल ही की 
ओर ले जाय, आदशे की इस महत्ता व_कार्यशीलता को मध्यम-मार्गे 
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ही 


में स्थान प्राप्त ही नहीं है, घरनू सच यह है कि ऐसे आदशेबाद के 
में स्थान ग्राप्त ह नहीं हैं। वरनू सच यह है के ६ 


बिना मध्यसमार्ग पर चलने की साधना असम्भव ही है | 
न 





आदश ओर व्यवहार-- 


दृष्टि आदरशोन्सुखी न रहने से व्यवहार भ्रष्ट होकर आदरशें का 
मखौल उड़ाने लगता हे और ऐसी स्थिति में आदश और व्यवहार 
के असामंजस्य की अनिवाये या अपरिहाये मानने का दृष्टि-विश्वम भी 
उत्पन्न होकर व्यवहार के साथ आदशे को सी ले ड्बता है । “आदशे 
ओर व्यवहार में बड़ा अन्तर हे,?-यह कह-कह कर अपनी 
अकनेस्यता, शिथिलता या अष्टाचार को छिपाने की बृत्ति भी यहाँ 
जन्म ले लेती है ओर परिणामतः आदरशे व व्यवहार के श्रेणी-भेद 
को ताल्विक व मूलसूत ही समझ लिया जाता है। इस भ्रम-जाल से 
फंसकर व्यक्ति यह सूल जाता है. कि व्यवहार भले ही आदरशोेमय न 
हो पर आद्शोन्मुखी तो होना ही चाहिए, तथा निरन्तर आदशे की पूर्णेता 
की ओर घढ़ते ही रहना चाहिए। वह आदशे क्या जा व्यावहारक आदशे क्या जो व्यावहारिक 
जीवन में काम न आए, या जो व्यवहार को मार्ग न दिखाए ९ ओर 





बह व्यवहार क्या जिससें आदशे की प्रेरणा न हो, अथवा जो 
आदशन्सिखी नहो? आदशेवाद निरी कल्पना या गा ता यु द्वा। आदशेबाद निरी कल्पना या स्वप्न-दशैन 
नहीं है.! बह मानव-जीवन का एक अमर सत्य है। अतः आदशे 
और व्यवहार के बीच रेखा खींचना आदशे को गिराना आर व्यव- 
हार को अर करना है । 

व्यवहार बह घोड़ा है जो जीवन के पथ पर दौड़ रहा है और 


आदशे उसकी लगाम है। पर वह लगाम ही नहीं है, जो ग़लत 
रास्ते पर व्यवहार को जाने से रोके | वह चाबुक भी है. जो ड्से 
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है 


निरन्तर मंजिल की ओर चढ़ने का, बढ़ते रहने का, आदेश देता 


है। साईस की जगह बेठा है. विवेक । जब भी व्यवहार की गति 
बिगड़ती ढे, विवेक आदशे का सद्दारा लेकर व्यवहार का स्थितिकरण 
करता है | प्रगति या विकास का यही नियम है । 
दृष्टि के आदशेन्मुखी रहने में जीवन की गतिशीलता 
का सत्य प्रतिष्ठित है । यहाँ व्यवद्यार-परिवतेन के साथ आदशें या 
निएचय के प्रव सत्य का सामंजस्य भी निहित हे; और इस तरह 
वाह्य क्रियाकाण्ड के निरंकुश आधिपत्य की, अथवा साध्य पर साधन 
के आच्छादित होने की, ओर उसके परिणाम-स्वरूप साध्य के ही 
अष्ट हो जाने की स्थिति के लिए यहाँ अनुकूल वातावरण नहीं हे । 
दृष्टि आदशें की ओर रहेगी, तव जब भी कोई व्यवहार उपयोगी 
न रहेगा, वाधक वलेगा, या निष्प्राण हो जायगा, तव उसे बदल ऋर 
उसकी जगह नए व्यवहार की स्थापना करने में कोई संकोच न होगा, 
बाहरी क्रिया मूलभाव को ग्रहण करने या अनक्षुण्ण बनाए रखने में 
वाधक होगी, तो उस क्रिया के प्रति सोह न रह जायगा, ओर उसे 
हटाने में कोई द्विविधा न रहेगी। इस तरह परिवरतन-मय विकास 
दृष्टि के आदशेन्मुखी रहते में लिर्बाध है। यहां बाहरी विपमताओं 
' से भीतरी एकता छिपाए न छिपेगी, बह स्पष्ट दिखाई देगी । यहीं एक 
ओर अखर्ड सानवता के दशेन हो सकेंगे और असंख्य विभिन्नताओं 
में या वाह्य अनेकताओं से अन्तरंग,या आधारभूत एकता की माँकी 
भी मिल सकेगी । फिर, कोई सी ग्रइन हो, कोई भी समस्या हो, उसे 
संकीण दृष्टि से नहीं, एक व्यापक व विशाल इष्टि से सुलझाने की ही 
-सक्रिय प्रेरणा मिलेगी ओर गोण के लिए मुख्य की, शाखा के लिए 
मूल की, चाह्म के लिए अन्तरंग की, अथवा शरीर के लिए आत्मा 
के आहुति नदेनी होगी, तथा सूलभूत सत्य सेव सन्मुख रहेगा | 
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प्रश्त--क्या आपका यह असिप्राय है कि आदशवाद में 
कल्पना का कोई स्थान न होना चाहिए ९ का 


उत्तर--नहीं । हमारा यह असिश्राय कदापि नहीं है। कल्पना 
का एक मूल्य है, एक स्थान है। कल्पना आविष्कार, अनुसंधान, 
ु 
अध्ययन व चिंतन की जननी है। कल्पना आनन्द का स्रोत है। 
कल्पना जीवन-पात्र भें रस उड़ेलती है ओर मनुष्य के नीरस व 
उजड़े हुए जीवन में बहार लाती है। कल्पना का संतार सता गा लाती है.। कल्पना का संसार पु पए जीवन से बहार लाती हे। कल्पना का संसार ऐसा स्वगेमय 
व (0 + 0 322 
है कि उसमें विचर कर मनुष्य अपनी समस्त चिंताएँ, दुख, कष्ट, | 
किक ह किनकरिकमिकलि जलती भव आलम हा मरत्तं#र॥उ्ांं थाना ६ आाथ 
असाव, सब कुछ भूल जाता है ओर अपनी थकत मिटाकर. 
२2332 ननन पनन-+ 9» लिन न मनन न मनन न सनक नमन मम मन कम ++ >> ल्‍्ल्स्नल 
सन-सस्तिष्क को तरोताज्ञा बना लेता है। कल्पना प्रेरणा देती है, 
मान-निर्देशन करती है, आशा दिलाती है; गिरते हुए को संभालती 
टू तो कानों जा ।/ंघाााााााााााआाशणणनाणणणाणाणाणाणण 
है, पतित का स्थितिकरण करती है, पथिक की यान पतित का स्थितिकरण करती है, पथिक को आगे बढ़ने की स्फूर्ति 
जल जे के पक कक अर "५ 
देती है। इस तरह जीवन-पथ पर चलने वाले पथिक को कल्पना 
की नितान्त आवश्यकता है। इसके बिना उसका काम चल सकना 
अससम्भव ही है.। पर हाँ, यहाँ सी अति से बचने की झावश्यकता 
है। कल्पना को उसका उचित स्थान ही देना चाहिए। वास्तविकता 
पर उसे हावी होने दिया जायगा; उसे ही सब कुछ मान कर उसके 
आगे अपने को समर्पित कर दिया जायगा तो वह बुरी तरह जीवन 
कैप व पु 
पर आच्छादित होकर सर्वेनाश की ओर है जायगी। कल्पना के 
उन्‍्माद में व्यक्ति उछल-कूद मचाने लगे, वर्तमान को एक-दम बदल 
कर अपनी कल्पना को मूर्ततिमंत करने के लिए उतावला व अत्यन्त 
बेचैन हो उठे, यहाँ तक कि व्यावहारिकता को लात सार कर, मन ही 
मन ज्ञमीत-आसमान के छुलावे मिलाने लगे, विषम परिस्थितियों से | 
न जूक कर अपनी मनोरम कल्पना के जगत में ही बिचरते 
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रहने में संतोष करले, अथवा वर्तेमान पर सदा ही नाक-सों 
सिक्रोड़कर सविष्य-निर्माण की साधना को अआुला बेठे, तभी 
कल्पना हवाई है, ओर हवाई कल्पना के आधिपत्य में व्यक्ति धरती 
पर न चल कर हवा सें उड़ता है ओर उसका परिणाम अंततः यही 
होता है कि व्यक्ति का आदशे हवा हो जाता है ओर व्यवहार शूल्य 
वन जाता है। इस तरह कल्पना के लिए आदशेवाद में स्थान 
तो मित्नना ही चाहिए, अथवा आदशेवादी दृष्टि के लिए कल्पना की 
परम आवश्यकता है ही, पर यह ध्यान रखना बहुत ज़रूरी है कि. 
कल्पना वेसिर-पेर की, ग्रकृति के नियमों के विरुद्ध, लेसर्गिक मान- 
वीयता के प्रतिकूल, मानव के मोलिक स्वभाव से वे-मेल, विवेक-वबुद्धि 
द्वारा असम्मत, तथा अटपदी न होना चाहिए । 


प्रश्त---क्या आपका यह आशय है कि कल्पना का विषय 
ही होना चाहिए जो प्राप्य है ९ 


उत्तर--जव हम कहते हैं कि कल्पना अटपटी या हंवाई न 
' होना चाहिए तब इसका यह अथे नहीं है कि उसका विषय कोई ऐसी 
ही संज्ञिल होना चाहिए जिस तक हम पहुंच सके । हम 
आदशे समाज की अथवा समाज की एक ऐसी झआदशें 
सामाजिक, राजनेतिक व आर्थिक व्यवस्था की कल्पना करते हैं, 
जिसके अंतर्गत भानवता एक ओर अखर्ड हो, सभी समान हों, न 
कोई छोटा हो; न बड़ा हो, जाति-पांति. बे, नस्ल आदि के 
अमानवीय भेद-साव स्वेथा अमान्‍्य हों, साम्प्रदायिकता व ग्रादेशिकवा 
को लेकर हूं प, ईर्ष्या या अहंकार नाम मात्र को न हो, राष्ट्रीयता 
भमानव॒ता की अविरोधी, वरन्‌- सहायक हो, नर-नारी-समसाव पूरों 
का न आपक दी न शोपित हो, पूजीबाद या परिभहचाद के 


] 


दा 


है 
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करुण दृश्य हू ढ़ने पर भी न मिलें, रोग, मरी; दुर्भिक्ष, वेकारी, 
कप पा जप. “5 2 मी 3 3 कप 8० 22 लटक ५ पक मकर अंक 
वेरोज्ञ़गारी, गरीबी, कंगाली, ये सब वहां ज़रा सी न हों, बर्गे-युद्ध 
अथवा राष्ट्रों के आपसी संघप व युद्ध न हों, बल्कि समस्त विश्व 
एक ही संगठित राष्ट्र हो, चारों ओर न्याय, नीति व समानता का 
साम्राज्य हो। ओर, ऐसी कल्पना को दृष्टिगत रखते हुए पृ'जीवाद 
अथवा आर्थिक विपसता को सिटाने का, समाज की कुरीतियों व 
अन्ध विश्वासों को मिटा कर नए सिरे से सुव्यबस्थित करने का, 
किसी तरह की विषमता लाने वाले क़ानूनों को हटा कर सर्बागीण 
समानता स्थापित करने का, अथवा भूतल पर ही .स्वगे लाने का 
ग्रयास करते हैं, तो यह उचित व वांछनीय ही है । कोन कह सकता 
है कि ऐसी कल्पना अटपटी है, बेढंगी है, निरिथक है ९ यह कल्पना. 
हवाई नहीं है क्योंकि वह समाज-नवनिर्माण के पथ पर आगे बढ़ने 
की सजीव प्रेरणा देती है, परिवर्तेन या क्रान्ति का दिव्य संदेश देती 
है, व्यवहार को प्रभावित कर जीवन को बदलती हे, समाज को 
वदलती है | इस तरह हम देखते है कि कल्पना को विपय अप्राप्य 
होकर भी आदशें की चीज़ बन सकता है । हम जानते हैं कि संसार 
में दख सदेव रहेगा, तो क्या हम अपने आदशे समाज सें दखों का 
दोरदोरा माने ? दुनिया में सदंव कम ज्यादह या किसी न किसी 
रूप में वेशयाएँ रहेंगी तो क्या हम वेश्याबृत्ति के पूणे विनाश का जो 
आदशे लिए बेठे हैं, उसे छोड़ दे ? दुनिया में चोरी, भ्लूठ, हिंसा व 
व्यभिचार का व्यापार होता रहेगा तो क्‍या हम अपने आदशशों' की 
दुनिया में असत्य, अचोये, हिंसा व व्यसिचार की व्याप्ति मान लें ९ 
नहीं। कल्पना-ज्ञगत का आदशे परम भव्य होना ही चाहिए हां, 
वह प्रेरणादायक, स्फूर्तिदाता, तथा जीवन-पथ पर चल्नने बाले पथिक 
के लिए सार्ग-प्रदर्शंक हो, अथवा ऐसा आदशे जीवन-पथ की संजिल 
हो जिसकी ओर देखते हुए पथिक आगे बढ़े, मिरन्‍तर आगे 
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बढ़ता रहे । वास्तत्र में जीवन-पथ पर चलने वाला मंजिल की ओर 
बढ़े ओर कितना ही आगे बढ़ जाय, फिर भी मंज्ञिल दूर रहे, 


कल्पनामयी भव्य आदशे यही चाहता है ओर इसमें जीवन की गति- 
शीलता व आत्मोन्नति का मूल है ही | 


प्रश्त-- कल्पना-जन्य अग्राप्य आदशे को भी आदशेषाद सें 
स्थान है. तो ऐसे आदशेबाद से मध्यम-मार्ग की केसी संगति ९ 


| 


उत्तर--जहाँ हमने मध्यमसार्गी दृष्टि की बात कही थी वहीं 
हमले यह स्पष्ट कर दिया था कि “भसध्यससा्ग का यह अरे नहीं है. 
कि आदशे गिराया जाय। आदश अपने उच्चतम संथान पर रहे 
ओर सनुष्य सदैव उससे सत्पेरणाएँ अ्रहण करता रहे, मनुष्य के 
(5 न 6 नह ध्ल कप रे 
विकास के लिए यह अनिवाये हे। आदशें को लेकर समभीता करने 
की दव्बू नीति यहाँ नहीं है । हाँ, यहाँ आदशें को इतना ऊपर उठाने 
का निषेध अवश्य है कि वह आदशे दृष्टि से ही ओमल हो जाय 7 
इस तरह मसध्यमसा् ओर आदशेवाद में कोई मोलिक अन्तर या 
अंतःविरोध नहीं है । पथिक अपने पथ पर हृढ़ता व स्थिरता के 
साथ एक-एक क़दस बढ़ाते हुए सीधे रास्ते पर चले, यह है मध्यम- 
हसन 3-म3+फ3४+जम 3५७ू_क ७ भव +ऊभ3+५ न ५५३०० १3७७५» 33५५»: ३५३७५» क३ ५ -भछे ७3३3७ »०+ ५५ सभा. क३५० ० फा००५,५>५७५७५/०००) ८अरकान आप, ८४0 +पराकामकककाग 
सागे ओर एक-एक कदस बढ़ाते हुए सी दूर या अनन्त में स्थित 
कल 5 लक 'ििणणशंश्रशणणशणणश/णणणणननाभानाका'3 मल अल आमजन कलश नमन शक ड लि मनन क किक कलननिकअ कल 
मंजिल कल्पना-जन्य आदशे, चाहे वह अप्राप्य ही हो--पर सेव 
गज न यम 
उसका दाष्ट रहे, या उसका अन्तिम लक्ष्य सदैव ही उसके सानस-तेत्रों 
कस बह व आवाज आन कद 
के सन्मुख रहे, यह है आदशेबाद। ये दोनों ही कहाँ बेमेल हैं ९ 
हि किक कप (<्‌ ९१५ 
वल्कि ये हक ४क दूसरे को शक्ति देते हैं, एक दूसरे को 
संभालते आर पूर्ण बनाते हैं। फिर, सध्यममा्े स्वयं ही एक आदर 
42 हे प-7+-+-+--+-+ भला 
ै और संभवतः बह भी ऐसी कल्पना है जो अग्राप्य है, या वूरैतया 
वन मल लडओ। मर] 


धछ )] 


प्राप्य नहीं है | सध्यसमार्ग पर चलना तलवार की धार पर चलते के 
समान कठिन है। जीवन सें संतुत्नन ज्ञाना एक बड़ी साधना है। 
मनुष्य की सहज कमज्ोरी है कि बह अति की ओर जाता है, ठीक 
भध्य से रहना उसके लिए अति दुष्कर बल्कि असाध्य है, चाहे लक्ष्य 


उसका. यही हो जेसा कि होना चाहिए कि वह सध्य बिन्दु पर स्थित 


हो ओर उससे विचलित न हो। जिसे हम साधारणतः मध्यममार्गी 
आचरण सानते हैं, उसमें भी अति छिपी होती है | वास्तव सें ठीक- 
दीक मध्यससाग पर चलना भी एक कल्पना का ही विपय है | 





इक्कीस खत्न--- 


हमने विस्तार-पूवेक सम्यक्दशेन या सत्य-दृष्टि का जो विवेचन 
अब तक किया है, उससे हम सूत्र-रूप सें निम्न परिणामों पर 
पहुँचते हें -- 

(१) सत्य ही कल्याणकारी है, असत्य की कल्याणकारिता एक 
अ्रम हे; धोखा है | | 

(२) अपने विचारों में पूर्ण श्रद्धा रखते हुए भी उनमें भूल या 
ग़लती की सम्सावना लू मानना या अपने को भूलों से परे समझता 
- सिथ्या अहकार 


(३) कोई मत या विचार असत्य दिखे तो उसे त्याग देना 
चाहिए, भत्ते ही उसकी जगह लेने वाला कोई बिंचार सन्मुख न हो । 
खाना भत्ते ही खाली रहे, पर बेढंगे रंगों से उसे मरना ठीक नहीं 
है | अनुसंधान, खोज, अध्ययन व चिंतन का मार्ग ग्रशस्त रखना 
आवश्यक 


(४) व्यक्ति को विशाल, बल्कि विशृव-व्याप्त, दृष्टि से ही हर 
छोटी-बड़ी समस्या पर विचार करता चाहिए । 


- धर 


(्‌ 


)! 


् 


(५) निज-हित पर-हित का, निवृत्ति व प्रवृत्ति का, तथा व्यक्ति 
ओोर समाज का, सामंजस्थ विचार-दृष्टि की प्ृष्न-भूमि में होना 
आवश्यक है । 

(६) वर्तेमान की या किसी सी युग की समस्या या घटना पर 
बिचार करते हुए या उसका सूल्यांकन करते हुए अथवा भविष्य- 
निर्माण के प्रहन पर विचार करते हुए दृष्टि के आगे महाकाल होना 
चाहिए | 


(७) नवीनता के उन्माद अथवा ग्राचीनता के मोह से वचते 
हुए ससीचीनता या सामयिक उपयुक्तता का ही विचार करना चाहिए, 
ओर तदलुसार समयोचित परिवतेन करने सें संकोच या ट्विविधा न 
होना चाहिए । 

(८) समभाव विचार-दृष्टि को निर्मेल बनाए रखने के लिए 
परस आवश्यक है। व्याप्त सहृदयता, निष्यक्षता, तटस्थता, सहालु- 
भूति व आत्मीयता तथा मोह व द्धष का निराकरण, समसाव के 
आधार-मूलक तत्व हैं । 

६) समन्वय का आधार सत्य हो, तथा समन्वय सत्यासत्य 


के बीच नहीं, सत्यांशों के बीच हो, तसी वह उपादेय है, अन्यथा 
हेय है । 


(१०) नर-नारी-समसाव ग्रकृति-सम्मत सत्य है। उसके बिता 
समभाव अपूर हे, सदोष है । 

(१ हे भय ओर प्रज्ञोसल के आधार पर सदाचार को ठिकाना 
बालू की न्ञींच पर महत्न खड़ा करने का निष्फ्ल प्रयास करना है । 
भनुष्य के ही स्वभाव सें तथा व्यक्ति व समाज: के जीवन में सदाचार 
के सोलिक कारण विद्यमान हैं 

(१९ बुद्धि-विवेक का आत्म-विश्वास-पूर्ण उपयोग करते हुए, 
शबदअसाणुवाद के चंशुल से बचे रह कर, तथा महापुरुषों व 
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मनीषियों के बचनों या उपदेशों को तथा शाद््रों के कथनों को प्रति- 
छित गवाह के रूप में मान देते हुए, खुल्ली दृष्टि से, पर स्व सें 
अहंकार रखे बिना, विचार करने का मारे श्रेष्ठ है | 


(१३) बुद्धि-विवेक के उपयोग में तके व श्रद्धा का सामंजस्य 
हो, यह्‌ उचित ही है । न तके को इतना अधिक _ मूल्य मिले कि वह 
कुतक बन जाए, न श्रद्धा को इतना सान सिले कि वह अंधश्रद्धा सें 
परिणत हो जाए, यह सतकता बहुत आवश्यक हे । 


(१४) सांगोपांग विश्लेषण द्वारा सर्वा गीण चित्रण, अधिका- 
धिक अपेक्ञाओं व दृष्टि-कोणों से वस्तु-विचार, दूसरों के हृदयों में 
बेठ कर उनकी अलुभूतियों के साथ तादात्म्य-स्थापना, सापेक्षबादी 
विचारणा के सोलिक तत्व हैं । 

(१४५) ऐतिहासिक व तुलनात्मक अध्ययन की संयुक्त वेज्ञानिक 
प्रक्रिया वस्तु-विचार के लिए नितान्त आवश्यक है । 

(१६) रबड़ की तरह शब्दों की या उनके अर्थो' की खींचातानी 
से समन्वय का प्रयास करना छल् हे, शब्द-जाल मात्र है | 

(१७) अति से बचते रह कर सध्यम-मार्मे पर चलना ओर 
बहीं आदशे की प्रेरणा पाना श्रेंछ्तम है | ह 
(१८) आँखों के आगे सदेव आदशे या अपने रास्ते की मंजिल 
रहे जो थकने पर हिम्मत दिलाए, निराश होने पर आशा का संचार 
करे, गिरने पर संभाले, यह बहुत आवश्यक है । साध्य कमी आँखों 
से ओंमकल न हो । 
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(१६) आइशे स्पष्ट तथा बुद्धि-विवेक-सम्मत होना चाहिए, बह 
(5 ल्ः प्‌ 
हवाई या अटापटा न. होना चाहिए, अलनुकरण व सा्गगमन को 
प्रेरक सामग्री उससें होनी ही चाहिए | 


(२०) कल्पना और आदशे में कोई अन्तः विरोध नहीं है, 
बल्कि दोनों की मेत्री है। पर आदशे कल्पना की संगति से न विगड़े 
इसके लिए आवश्यक है कि कल्पना सजीव हो; सक्रिय हो, सविवेक 
हो, सुन्दर हो!। 

(२१) आदशे ओर व्यवहार में समन्वय हो, बल्कि दोनों एक 
रूप हों, व्यवहार सदैव आदर्शोन्मुखी हो ओर आदशी सदैव व्यवहार 
का प्रेरक व सागे-प्रदशेक हो | 


मूल प्रश्न--डक्त सूत्रों में फेरफार कर सूत्रों की संख्या में हम 

बूद्धि व कमी कर सकते हैं। यही नहीं, जिन तीन सूढ़ताओं व छह 
लक्षणों की हमने विषद्‌ व्याख्या की है, वे भी नपी-तुली नहीं हैं । 
वास्तव में विषय को समभने के लिए ही यह निरूपण है ओर इस 
अपेक्षा से संख्या या नाम को लेकर पन्ष या विपक्ष का आग्रह करने 
में कोई सार चहीं है । यही दृष्टि देने के लिए कुछ दूसरे ही नाम 
देकर कम-ज्यादह सूढ़ताओं व लक्षणों का ' निरूपण भी किया जा 
सकता हे । सूल प्रइन यहाँ यही है कि विचार-सरणि केसी हो, या 
सोचने-विचारन का तरीक़ा क्‍या हो १ इस प्रइन का उत्तर देना ही 
यह बताना है कि सम्यग्दशैन या सत्य-हृष्टि क्या है ९ । 

ः प्रश्न--सम्यग्दशैन के शास्त्प्रणीत अष्टांगों का आपने कोई 
उल्लख या संकेत नहीं किया है । क्‍यों ९ 


५. फंननक 
छंड:ग 


उत्तर--मुख्य कारण दो हैं। एक तो यह कि इन अड़ों के 

पीछे सम्यग्द्शेन की मान्यता श्रद्धान के रूप सें है. जब कि हम ऐसा 
मानते हैं ओर विशद्‌ व विस्तृत ताक्त्विक विवेचन के उपरान्त सुरपष्ट 
भी कर चुके हूं. कि सत्य या सम्यक्त्व की प्रथम श्रेणी के रूप सें 
सम्यग्दशंन वास्तव में श्रद्धान नहीं, बिवेक्र हे। विवेक को ही सत्य- 
दृष्टि कहा जा सकता है । वही आत्म-स्थित प्रकाश है। उसे मन का 
उजियारा भी कह सकते हैं । विचारणा, गवेपणा, चिंतन, निरीक्षण, 
परीक्षण: अनुसन्धान, खोज, मनन; विश्लेपण, विश्वेचन, दशैल, 
कल भी कह लीजिए, वह सम्यक्‌ रूप से हो तो वही सम्यर्दशेन हे। 





निरचय ही यही सम्यकत्व का ग्रवेश-द्वार है| श्रद्धान या श्रद्धा तो 
बाद की चीज है । पहचिले विचार या चिंतन, फिर निर्णय ओर निर्णीत 





के प्रति श्रद्धा, यही सम्यक्त्व-प्रहण का क्रम है। सबसे पहिले व 
. सबसे महत्त्वपूणे हे दृष्टि की निमल्रता, विचार-भावना की शुद्धि । 
यह न हो तो चारों ओर अंधकार ही अंधकार है, ओर फिर अंधेरे 
- में कुछ भी क्‍यों न हाथ आ जाय, उसका कोई सूल्य या सदुपयोग 
नहीं है । वहां ठोकरें ही ठोकरें हैं सो अलग । पहिले चाहिये रोशनी, 
फिर ढूढ़ने वाली नजरें ढूढ़ ही लेंगी सार तत्व । यह रोशनी वही 
है जिसे हमने सम्यग्दशेन की संज्ञा दी है। इस तरह यहां मोलिक 


आधार को लेकर ही मतसेद है। दूसरा कारण यह है कि इन 


' अटछांगों में श्रद्धान की मर्यादा का भी अतिक्रम हो गया है ओर इस 
तरह सम्यग्दशंन को श्रद्धान मान कर सी यहाँ अन्तर-वेषस्य है । 
उपगृहन, स्थितिकरण व ॒प्रभावना, ये तीनों अंग किसी भी तरह 
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अक >> 2. 


श्रद्धान के अंतर्गत नहीं आ सकते | वे तो चरित्र या सम्यकचारित्र्य 
के विषय हैं याहो सकते हैं। यह ठीक है कि श्रद्धान होगा, 
तमी उपगृहन होगा, तभी स्थितिकरण किया जायगा ओर तभी प्रस्ता- 
बना की जा सकेगी, पर यह तो कार्य-कारण सम्बन्ध है ओर इस पर 
से ही उन्‍हें श्रद्धान के अन्तर्गत नहीं लिया जा सकेगा। श्रद्धान के 
बिना आचरण असस्भव है तो क्‍या आचरण श्रद्धान की ही भीतरी 
चीज़ है ? फिर तो सम्यकचारित्र अलग न रहेगा, सम्यग्दशेन में ही 
समा जायगा; जो नितान्‍्त श्रमपूर्णा है। इस तरह इन दो कारणों से 
हसने इन आठ अंगों को कोई प्रधानता नहीं दी है ओर फिर इन दो 
प्रधान कारणों से ओर सी छोटे-मोटे अनेक कारण फूट ही निकले हैं। 


प्रश्न---वास्तव में सत्य या सम्यक्त्व एक ओर अखण्ड तत्व है, 
अतः इतनी बारीकी से इन अज्जों का देखना कया उचित है ९ 


उत्तर--सचमुच सम्यक्व एक और अखणड है, पर 
इसे या इसके विषय को ठीक-ठीक समभते के लिए दर्शन, ज्ञान व 
चरित्र, इन तीन श्रेणियों या अज्ञों में उसे विसक्त किया गया है। 
इस अपेक्षा से इतनी सावधानी तो होनी ही चाहिए कि भले ही इनके 
वीच कोई स्पष्ट विभाजक रेखाएँ न खींची जा सके पर जहाँ तक बन 
सके, एक दूसरे की सहज विवेक द्वारा सम्मत भर्यादाओं का उल्लंघन 
न हो, ये एक-दूसरे को न ढकलें, बल्कि अपनी-अपनी जगह ही ये 
स्थित रहें । ऐसी सतकता न रखी जायगी तब इस विभाजन का 


लय क्‍या रह जायगा ९ अतः सम्यग्दशेन के अड्डों को लेकर यह 


ग जा 
विचार-सेद नितान्त आवश्यक है, अन्यथा विचारों में अराजकता 
व्याप्त हो जायगी । 


प्रश्तू---इन अट्टांगों सें पहिले चार अंग वेयक्तिक हैं, बाद के 
चार अंग सासाजिक हैं, इसलिए चारित्र्य के अंतर्गत हों तो ये बाद के 
चारों ही सामाजिक अंग हों, पर आपने इनमें से तीन को ही चारित्र्य 
का विषय साथा है। क्‍यों ९ 


उत्तर--बेयक्तिक या सामाजिक भेंदों का यही अर्थ है कि 
पहिले चार अंग स्वापेज्षित हैं, वाद के चार अंग परापेज्षित हैं, न 
कि यह कि पहिले चार अंग श्रद्धान का विपय हैं. ओर शेप चार अंग 
आचरंणु का विपय हैं। 'स्व? को लेकर श्रद्धान भी हो सकता है और 
आचरण सी | इसी तरह पर? की अपेक्षा से भी श्रद्धान व आचरण 
दोनों ही हो सकते हैं| यहाँ स्वापेज्षित चार अंगों में आचरण जैसी 
कोई भी चीज़ नहीं है, चारों ही श्रद्धानमूलक हैं, पर परापेक्षित चार 
अंगों में यह समता नहीं है । उनमें “वात्सल्य! भावनामूलक या 
श्रद्धानमूलक है, शेप तीन-डपगूहन, स्थितिकरण व॒प्रभावना-- 
आचरणमूलक हैं । इस तरह व्यप्टि-समप्टि की अपेक्षा से इन 
अष्टांगों के चार-चार अंगों के दो विसाग हैं, पर श्रद्धान-आचरण 
की अपेक्षा से यहाँ जो दो विभाग हैं, उनमें एक में पांच अंग और 
दूसरे में तीन अंग हैं । 


प्रश्त्‌ू--आखिर आप सम्यग्दशेन, सम्यग्ज्ञान व सम्यग्चारित्र 
का क्या क्रम स्थित करते हैं ओर श्रद्धान को यहां कहां रखते हैं-० 


[ १०१ 


री 


उत्तर--क्रम सीधा-साथधा है | पहिले सम्यग्दशेन या सम्यक्‌ 
विचार-दृष्टि है ही। फिर, विचार-चिंतन के परिणाम-स्वरूप निर्णय 
है। वही सम्यग्ज्ञान है। अंत में तदनुकूल आचरण या सम्यकः 
चारित्र | देखो, चुनो ओर फिर उस पर चलो, यही क्रम है । यहाँ 
जो निणेय है, निर्णीत के प्रति श्रद्धा उसके साथ ही है। मार्गे- 





निर्वाचन के अंतर्गत ही श्रद्धा हे। इस तरह श्रद्धान सम्यग्द्शीन के 
साथ जुड़ा है, वह अलग नहीं है । ज्ञान ओर श्रद्धान, दोनों की 
उत्पत्ति एक साथ दशेन में से होती है। सम्यग्दशेन को श्रद्धान 
मानने की विचारधारा के अनुसार भी श्रद्धान (सम्यग्दशेन) ओर ज्ञान 
(सम्यग्ज्ञान) का उदय एक ही साथ एक ही समय होता है | इस तरह 
जहां तक क्रम का सम्बन्ध है, यहाँ सी यही क्रम है--दशेन 77४४ 
ज्ञान“ चारित्र । बस, अन्तर इतना ही हे कि यहाँ श्रद्धान दर्शन 
के आसन पर नहीं बेठा है, वह ज्ञान में ही समाया हुआ हे । 


प्रश्न-- क्या ज्ञान व श्रद्धान चिर-संगी हैं 0 


उत्तर--नहीं, वे तभी संगी हैं | जब ज्ञान सम्यरक्षान हो, या यू' 
कहिए कि जब उसके पीछे सम्यग्द्शेन हो। जिस ज्ञान के पीछे 
सम्यग्दशेन नहीं है, वह बस्तु-स्थिति की दृष्टि से सत्य या यथार्थ होने 
पर भी सम्यग्ज्ञान नहीं कहा जा सकता, ओर उसके प्रति श्रद्धान 
नहीं हो सकता। हाँ, अंधश्रद्धा हो सकती है । दूसरे शब्दों में हम 
कह सकते हैं कि अंधश्रद्धा या.अ-विचारानुमोदित श्रद्धा का विषय 
सस्यकूज्ञान नहीं, सिथ्याज्ञान ही है। अतः कोई व्यक्ति शव्द-प्रमाण- 


श्र] 





वाद के आधार पर या परम्परा ब संस्कारों के कारण ही क्रिसी ३ 








सन जीनमऊझन-ममनन। 


या सिद्धान्त सें विश्वास करे तो यहां अंधश्रद्धा हे और उसका ज्ञान "- 





मिथ्याज्ञान है। इस तरह यह स्पष्ट है कि ज्ञान का सम्यक्‌ रूप ही 
श्रद्धा व विवेकसम्मत श्रद्धा के साथ है; अथवा सम्यकज्ञान के 
' अन्तगत ही श्रद्धान व ज्ञान सदा संगी हैं | 


0 ८ 
दशन-नवशाद्वू-- ६ 
दृष्टि मृढ़ताओं से मुक्त तथा सम्यग्दशेन के लक्षणों से युक्त हो, 


यही दर्शान-विशुद्धि या सम्यग्दर्शन की अवस्था है, जहाँ सत्र प्रकाश 





है, आत्मसंतोप है। यहां जीवन-ज्योति सदा ही जगमगाती रहती है और 
विवेक के नेत्र कमी नहीं मुदते हैं। यहाँ दृष्टि निर्मेल्न हे, मांगे सुस्पष्ठ 
है। कुछ निशिचत विचारों की अपेक्षा या उनका आग्रह यहाँ कदापि 
नहीं है। यहाँ प्रतिष्ठित है सच्चाई, ईमानदारी ओर नेक-नियती। 
इस तरह सम्यग्दर्शन एक सतत्‌ प्रवाहशील व प्रगतिशील विचार- 
धारा है जिसमें रहने वाला ज्ञान-रूपी जल सदैव शुद्ध, पवित्र, 





स्वास्थ्यप्रद व अम्नतमयी है, परम हितकारी व कल्याणप्रद है । उस 





विचारधारा की गंगा में सच्चे हृदय से नहाना ही सम्यक्‌चारित्र है 
जो जीवनोत्कषे की कुजी है। सम्यग्दर्शन को अ्रद्धान मानना अथवा 
श्रद्धा या सक्ति भानना अमपूर्ण है। सत्य-दृष्टि ही सम्यग्दर्शन है। 


इसके बिना ज्ञान व चारित्र का कोड़ी बराबर भी मूल्य नहीं है। 
भमक्तियोग, ज्ञानयोग ब कर्मेयोग, ये तीनों ही योग निश्थैक हैं, यदि 
कि ीससन्‍ीी-3.2233.> बन): गत. वन नकआ+++कक ७४७५७ ७३७५७ ३७४७५५»»ू३७३ कक +क७३६०+ऊ४५ ४» ५७५;»७+ ६५४ >घ७ १५७५ ५»े ५ ++ कक ४४५७०५५७४० ००००७, 
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प्रियोग योगराज 
है जिसके बिना योग-साथना एक विडम्बना मात्र हैे। सम्यग्दर्शन 
या सत्य-दृष्टि के बिना श्रद्धा या सक्ति, चारित्र या कम, सब व्यथ॑ 
हैं। सम्यग्दर्शन ही सब-प्रधान हे । यह एक अमूल्य संपदा है, एक 
चिर-सजीब जीवन-दर्शान हे, आत्म-दर्शन हे, ओर इस दर्शन की 
विशुद्धि ही परम आदर्श हे, परम श्रद्धेय है, वही आत्म-निमज्जन व 
आत्मोन्नति का मूलाधार हे । 


श्ग 


इनके साथ सम्यग्दर्शन का इृष्टियोग नहीं है । यह 
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मानव साहिस्य-सदन द्वारा प्रकाशित ' 
मौलिक व क्रान्तिवादी विचारों से परिपूर्ण |. 
कि? 
$४ अनमोल सांहित्थ के | 
लेखऋ--श्री रघुवीर शरण दिवाकर, ( 
बी० ए०, एल-एल ० बी०, साहित्यालंकार 
मूल्य 
१-बिखरे हुए फूल (कविता-संग्रह) 7” १) 
२-हिन्दू-सुस्लिम समस्या ओर पाकिस्तान “7 |) 
३-पुरुप-स्त्री ३ “7” २॥) 
४-भारतीय राष्ट्रीयवा, किधर १ १) 
५४-प्राचीन भारतीय संस्कृति में नारी का स्थान 7 । |) 
६-महामानव महावीर 77 गा ) 
७-आपरियग्रहवाद + एक तुलनात्सक अध्ययन “४” 0९) 
थे सभी पुस्तकें ने दृष्टि और नया प्रकाश दंग) आज 





ः पत्र व्यवहार का पता:-7 ; 


ब्यव्स्थाणक- मी नव साहित्य सदन, 
रामपुर, [ उत्तर प्रदेश 
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इनके साथ सम्यग्दर्शन का इृष्टियोग नहीं है । यह दृष्टियोग योगराज 
है जिसके बिना योग-साधना एक विडस्बना मात्र है। सम्यर्दर्शन 
या सत्य-द्रष्टि के बिता श्रद्धा या भक्ति, चारित्र या कम, सब व्यथे 
हैं। सम्यग्दर्शन ही स्वे-प्रधान है । यह एक अमृल्य संपदा है, एक 
चिर-सजीब जीवन-दर्डान है, आत्म-दर्शन हे, ओर इस दर्शान की 
विशुद्धि ही परम आदहा हे, परस श्र वही आत्म-निमज्जन व 
आत्मोन्नति का मूलाधार है । 
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मानव साहित्य-सदन द्वारा प्रकाशत 5 








द मोलिक व क्रान्तिवादी विचारों से परिपूर्ण | 

ब्च्घ्श्श्ट्ल्श्ज प्श्य्ः्ल्ज ( 

8 खनसमाल साहरथ # " 

लेखऋ--श्री रघुवीर शरण [दिवाकर, ; 

बी० ए०, एल-एल ० बी ०, साहित्यालकार | 

सूल्य | 

१-बिखरे हुए फूल (कविता-संग्रह) “” ४7 १) ६ 

२-हिन्दू-मुस्लिस समस्या ओर पाकिस्तान. 7” ॥) ह 

३-पुरुष-स्त्री ““ २५॥) |॥$ 

४-भारतीय राष्ट्रीयता, किघर ९ हा आ 0, । 

५-प्राचीन भारतीय संस्कृति में नारी का स्थान 7” ॥॥) | 

६-महामानव महावीर 77 _ कं हक: जे) ; 

७-अपरिग्रहवाद : एक तुलनात्मक अध्ययन के, ०) ; 

थे सभी एस्तओ नहें दृष्टि ओर नया प्रकाश दंग) आज ह 

ही आहडेर दीजिए । 

लवच्टञल्‍चवअच्चल्व््श्चच्च्ककततततत ४ 

8 पत्र व्यवहार का पता:-: | ४ 
|| ह कि 

|  च्व्स्थण्ण-वनव साहत्य खंद्न ः 

ः । रामपुर, [ उत्तर प्रदेश | ः 
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इत्यादि; इसी तरहसे अनेक बातोंम बहुत सत्सूत्रोंसे बड़ा 
झनथे किया है उसके सबका निर्णयतो “आत्मक्षसोच्छेद्न 
भानः” के अवलोकनसे अच्छी तरहसे हो जावेगा । 
और न्यायास्थोनिधिजीने “जैनसिटएनन्‍्त समाचरी' पुस्तककर 
नास रबखा परन्तु वास्तव उत्सूत्र भाषणोंके और कुयुक्तियोंकि 
संग्रहकी पुस्तक होनेसे आत्साथोीं भव्यजीबोॉंके सोक्षसाथन 
में विपज्नफजारक और श्रीजिनाज्षासे बालजीवॉकी श्रद्वानरप् 
करनेवाली सिथ्यात्वके पखन्‍्डकों श्रमजालरूप हैं सो इसके 
बनानेवालॉंफो) तथा ऐसी जाल बनानेसें संसारबद्विको हेतु 
भत खबही दुलाली कौशिस करनेवालोफों, और सिथ्यात्वकोी 
बढा करके संसारतने श्रमानेवाली ऐसीजाल प्रगट फरनेसे 
श्ीसावनगरकी श्रीजेनचस्स प्रसारकसभाके मेस्जरलोग उस ससय 
आगेवान्‌ हुए जिन्होंको, और इसके बनानेकी खुसीमानकर 
अनभोदना करनेवालॉंको और इसे सुजब अन्धपरंपराके 
गडडरीह प्रवाहकी तरह चलकर श्रीजिन'ज्ञानुसार सत्यवातों 
ही निन्‍दा करनेवालॉको) श्रीजिनेश्वर भगवानकों आज्ञाके 
डाराधक सम्यक्त्वी आत्साथथों जनो'केसे कहे जावे इस घातक 
बग्राही सच्यरूथ सज्जनस्वयं विच रलेंवगे-- 
& ओर शास्त्रोंकेविरुद्ठ उत्सूजप्ररूपणा करनेबालेको सिथ्यात्वी 
९ न्‍्त संसारी अच् ““-फहाहे और न्‍्यायास्थोनिधिण्ी 






कक चारक ५... -नने तो एक 'जैनसिद्ठान्त समाचारों? 
हू छ्तद /स्ल्रेंके विरुद्"ु लिखके इतने सत्सूतन्र 
ण किये ॥ ९ पहिले ढ'ढकसतकी दीक्षार्म और 
धकारयों वृत्रभाषण करकेकितने शास्त्रोंकेविरुड 


|. है के फल विपाकका कितना अनन्त 
तो श्रोज्ञानीजी महाराज जाने । 


